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उन तत्त्वजिन्नासओकतो- 


जे सदेव तत्त्व-चिन्तनमें निमग्न रहते हे, सत्य और भैहिसा 
ही जिनकी साधनाके ओर>छोर है; दुराग्रह तथा एकागी 
विचारोंसे चित्तको दूषित न कर जो समत्व और 
' समन्वयके मार्ग अपनाये हुए हे; तथ्यको 
परखते समय विश्वके विराट स्वरूपको 
विविध दृष्टिभगियोसे देखनेका 
जिन्हें अभ्यास है- 
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निवेदन 


जन, बौद्ध, वेदिक-भारतीय सस्कृतिकी इन प्रमुख धाराओका 
अवगाहन किये बिना अपनी आयंपरम्पराका ऐतिहासिक विकासक्रम हम 
जान नही सकते। सभ्यताकी इन्ही तीन सरिताओकी त्रिवेणीका संगम 
हमारा वास्तविक तीर्थंराज होगा और ज्ञानपीठक साधकोका अनवरत यही 
प्रयत्न रहेगा कि हमारी मुक्तिका महामन्दिर त्रिवेणीक उसी सगम पर बने ; 
उसी सगम पर महामानवकी प्राणप्रतिष्ठा हैं। 

लुप्त प्रन्थोका उद्धार, अलभ्य और आवश्यक ग्रन्थोका सुलभीकरण, 
प्राकृत, अपभ्र श, कन्नड और तामिलके जेनवाछ्ययका मूल और यथासम्भव 
अनुवादकूपमे प्रकाशन, ज्ञानपीठ ऐसे प्रयत्नोमे लगा हुआ है और बराबर 
लगा रहेंगा। इन कार्योके अतिरिक्त सर्वसाधारणके लाभके लिए ज्ञानपीठने 
'लोकोदय ग्रन्थमाला' की योजना की है। इस ग्न्थमालाक अन्तर्गत हिन्दीमें 
सरल, सूलभ, सुरुचिपूर्ण पुस्तक प्रकाशित की जायेंगी। जीवनके स्तरको 
ऊचा उठानेवाली कृतिक प्रत्येक रचयिताको ज्ञानपीठ प्रोत्साहित करेगा, 
बह केवल नामगत प्रसिद्धिके पीछे नही दौडेगा। काव्य, कहानी, उपन्यास, 
नाटक, इतिहास-पुस्तक चाहे किसी भी परिधिकी हो परन्तु हो लोकोदय- 
कारिणी । 


प्रस्तृत पुस्तक 'जैनदासन मे जैनधर्मक प्रमुख सिद्धान्तोका परिचय 
और जैन ससस्‍्कृृतिकी विभिन्न प्रगतियोका आधुनिक दृष्टिकोणसे दिग्दशन 
करानेका प्रयत्न किया गया है। पुस्तक की विशेषता इसकी शैली और विषयके 
प्रतिपादनमे है। जैनधर्म पर कई परिचयात्मक पुस्तके लिखी गई है। 
यह पुस्तक उसी दिशामे एक और अगला कदम है। लेखक दिगम्बर 
सम्‌दायको ख्यातनाभा विद्वान्‌ हे। परम्परागत मान्यताओके विषयमे 
उनका द्‌ ष्टिकोण स्पष्ठ है। उन्होने अतेक शास्त्रीय गहन विषयोको सरल 


हे 


ओर सूुबोध बनाकर धर्मक सहज सुन्दर रूपके दर्शन करानेका प्रयत्न किया. 
है। उन्हें इसमे पर्याप्त सफ लता मिली है। 

जैनशासन' का केद्धविन्दु जीवनकी उपलब्धि हँ-बह जीवन जो 
प्राणियोक लिए सम्पूर्ण सूखकी कल्पना करता है और उसकी प्राप्तिके उपाय 
बताता है। इस रूपमे जैनधर्म किसी समुदात्मविशेषका धर्म नही, वह मानव- 
साव-प्राणीमात्र-का धर्म है, तत्त्वचर्चाम, ओर दार्शनिक ऊहापोहमें 
सभीका मत एक नहीं होता। भारतीय दर्शन मतविभिन्नताके कारण हीं 
समृद्ध हैं। दार्शनिक चर्चाके प्रसगमे लेखकने अनेक स्थलों पर ऐसे तर्क 
और प्रमाण दिये हे जो कई दाशंतिक विद्वानोके लिए चुनौती हे। जहा 
शुद्ध धर्मंतत््वका वर्णन है, वहा बुद्धि और भावनाका ऐसा सुन्दर सामञ्जस्य 
हुआ है कि चुनौतीकी गूजायश ही नहीं। पुस्तकमे स्थान-स्थान पर श्लोक, 
दोहे, छुन्द, चर और अन्य उद्धरण देकर लेखकने तक॑को निरर्थंक कर दिया 
है-पाठकंफको वही तत्त्वकी सहज प्राप्तिका आनन्द मिलता है। विद्वान 
लेखकन जिस आत्म-शुद्धि और धर्मं-प्रचारकी भावनासे पुस्तक लिखी है, 
भारतीय ज्ञानपीठने उसी भावनासे प्रकाशनका उत्तरदायित्व लिया है। हम 
लेखकके प्रति हृदयसे आभारी है। 


लघ््मीचन्द्र जेस 
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भूमिका 
[ हिन्दी अनुवाद ] 


मेने इस पुस्तकके विद्वान्‌ लेखकके भूमिका लिखनेके स्तेहपूर्णं आम- 
त्रणको बडी प्रसन्ततापूर्वक स्वीकार किया। यह पुस्तक सन्‌ १९४७में 
प्रथम बार प्रकाशित हुई थी। उसका तीन वर्षम ही ह्वितीय सस्करण 
मद्वित होना विद्वान लेखककी योग्यता तथा रचताके व्यापक आकर्ंणके 
स्पष्ट प्रमाण है । 

हम ऐसे युगमे है, जिसमे मानव अत करणपर धर्मका आकर्षण 
शिथिल हो गया है । विज्ञान तथा शित्पकलाक द्रतविकासके कारण धर्म 
का स्थान उस तक़ने ले लिया है, जो वस्तुत विचार शक्तिका पर्याय- 
वाची है । ऐसा माना जाता हैँ कि कार्य कारणका नियम, जो भौतिक 
जगत्‌मे अव्याहत गतिसे प्रवृत्ति करता है, वह उसी सामर्थ्य और व्या- 
पकताप्‌र्वक मानसिक क्षेत्रमे भी चरितार्थ होता है, इसका कारण यह 
सिद्धात है कि मन व्यवस्थित जड़ पदार्थ जन्य है । यह कोई आदचर्य 
की बात नही है कि हमारा नीति-शास्त्र उपयोगितावादी और मनो- 
विज्ञान व्यवहारवादी (36708ए70प्रात४70) बन गए है। विज्ञान 
की सहायतासे हम अपनी आधिभौतिक आवश्यकताओ और आकाक्षाओ 
की पूर्ति निमित्त मनुष्य जीवन के ध्येयपर तनिक भी ध्यान न दे निर- 
तर साधन पर साधन सचित करनेमें सलग्न है । 

पदार्थ क्‍या है ? श्री ब्रेड रसिल (367"0787व छिप४४८) के 
सक्षिप्त व्यगात्मक शब्दों में अपनी अभावात्मक अवस्थामे जो होता है 
उसे समभानेका सुलभ सूत्र पदार्थ (१972०) है । यह तो शुद्ध और 
स्पष्ठ नास्तिकवाद है । ऐसे दर्शनमें तो अपनी शारीरिक आवश्यकताओ 
की शीक्ष पूर्ति, धतसचय एवं शक्ति-अर्जेनक अतिरिक्त जीवनके 
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ध्येय और मूल्यकी समस्याके लिए कोई भी स्थान न रहेगा । अपने 
पुरातन तत्त्वज्ञों द्वारा मान्य चतुरविध-पुरुषार्थमे से अर्थ और काम तो 
हमारे प्रभु बन गए हे और धर्म अदृष्टसे विच्छिन्न सबध हो स्थायी 
नियम (?0»7ए८ 4,99७) हो गया है तथा मोक्ष की नगण्य 
अवस्था हो गई है। 

मानव चेतनाकी ऐसी स्थितिमें क्या यह पुस्तक आधुनिक विचार- 
दैलीके सुधारनेके लिए कोई मार्ग प्रस्तुत कर सकती हैँ ? यदि 
दर्शनका अर्थ प्राचीनकालके सदृश जीवन पथकी ओर प्रवृत्ति 
करना (४५४७ए ०07 ॥6) हैँ, तो इसका उत्तर “हा” ही होगा । 
बौंद्ध और वेदात दर्शनके समान जैनदर्शनके विषयमे भी यह बात 
सत्य चरितार्थ होती है । इन दर्शनोके मौलिक सिद्धात थे कि मनुष्य ही 
मन है और उसका वास्तविक स्वरूप विचारकता है, जो मुख्यतया 
नैतिक है। इसी भूमिकापर उन्होने विचारपूर्ण जीवनके लिये मानसिक 
'शिक्षणकी प्राथमिक श्रावश्यकता बतलाई। उन्होने अतर्मानवकी पूर्णता 
में ही उन्‍नतिका स्वरूप माना था । 

इस यूगमे उच्ततिका क्या अर्थ है ? टाइनबी (7"09797066) 
के शब्दोमे बौद्धिक दक्षता एवं शोधन विधिका विकास, जो मानव- 
सूजन पद्धति तथा प्रकृतिकी प्रसुप्त शक्तियोपर अधिकार प्राप्तिमें सहा- 
यता देती है, उन्‍्तति है । उन्‍नतिकी इस कल्पनाने मनुष्य-जातिको उस 
श्रेणीपर पहुचा दिया है, जहा युद्ध एवं जीव-वध समन्वित प्रति- 
स्पर्धा और द्वन्‍्ह्की प्रधानता है । 

इस स्थितिक निवारणका क्‍या उपाय है ”? संभवत" समय समयपर 
मनुष्य द्वारा किए गए जीवन-चित्रक ग़भीर निरीक्षणसे इसके प्रतीकार 
का उपाय प्राप्त हो सकता है । 

सभ्यताके उषःकालसे ही मानव-अस्तित्वकी ,समस्याके सबधरमें 
विविध-विचार-पद्धतिया विद्यमान रही है, जिनमे एक तो आधुनिक 
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भौतिकवादके जनक बृहस्पति और चात्राक द्वारा प्रस्थापित पूर्णतया 
ऐहिक है और दूसरी पूर्णतया पारलौकिक है, जिसका उपदेश विश्वके 
सभी प्रमुख धर्मोने दिया है, जो ईश्वर-स्व्ग तथा नरकपर जोर 
देते है। आद्य दृष्टि मनुष्यमे आत्माके अभावपर अवस्थित है, इसलिए 
मानव अस्तित्वका लक्ष्य व्यक्तिगत आत्माका विकास न होकर समस्त 
मानव समाजका सामूहिक अभ्युदय है। यह मनुष्यके पदको यूथचारी 
चीटियो एवं मक्षिकाओ सदुश आकता है और इस तत्त्वको विस्मृत कर 
देता है कि मानव ऐसे आत्मबोधसपन्‍न है, जिसके द्वारा व्यक्तित्वकी 
भावनाका निर्माण होता है । इस प्रकार व्यक्ति अपनी इच्छा-शक्ति- 
समन्वित नेतिक-प्राणी नही रह पाता, कितु वह राज्य नामधारी कृत्रिम 
महत्त्वाकाक्षा और स्वार्थी राजन॑तिक शक्तिका दास बन जाता है। 
तब मनृष्य-निमित नियम ही उसका धमें बन जाता है, जिसका सर- 
क्षण पुलिस शक्ति द्वारा होता है और जिसकी झरिपालनामे प्रेरक इस 
जगत्‌मे प्रदान की जानेवाली डकी भीति ही है। इस प्रकार उसका 
ससार, प्राणिमात्रमें मनुष्यकों समुन्तत और पवित्र बतानेवाले सकल 
सद्गूणोसे शून्य बन जाता हैं। 

इसके विपरीत विश्वके प्रमुख धर्म पुनर्जेन्ममे विश्वास करते हे 
ओर ससारको विनाशी तथा मायाबी मानते हें। अत ये ईइवरकी 
इच्छापूत्तिका उपदेश देते हे, जिससे मनुष्य स्वर्गमे महत्त्वपूर्ण स्थान 
को पा अपने जनक परमात्माके निरतर गुणगान करता रहे । इस 
प्रसगमे भी नारकीय व्यथाकी भीति उन कार्योकी ओर प्रेरित करती 
है, जो पूर्णतया बाह्य आडस्बर युक्‍्र हे और जो स्वय ईदवरीय-प्रसाद- 
प्राप्तिमे पर्याप्त साधन नहीं समभोे जाते । 

इन दोतो विचारधाराओके अनुसार व्यक्तिपर किसी न किसी 
बाह्य शक्तिका शासत तथा शारीरिक-दड-प्राप्तिकी भीतिवद बलात 
आज्ञापपएलन आवश्यक बन जातेह । यह स्पष्टतया इस सिद्धातपर 
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अवस्थित हैँ कि कार्यकारण भावका हाय वह नियम, जो प्रकृतिकोी 
प्रसुप्त शक्तियों तथा मन्‌ष्यके वाहब्य जीवनकों परिचालित करता है, 
मानव-मनपर भी उसी प्रकार लागू होता है । 

एक तीसरी दृष्टि और है जो व्यक्तिको पूर्णतया आत्मबोध 
युक्त तथा स्व-सहाय. (56 6९६०८५४०४४८व१) जीवधघारी मानती है, 
जिसने विकासके लबे मार्गको तय करते हुए नरदेहकों प्राप्त किया 
है और जिसको अपने प्रयत्नोके द्वारा अपनी पूर्णताकों प्राप्त करना 
है। यह दृष्टि अतीव प्राचीनकालसे जन आवचार्यो द्वारा प्रस्तुत की गई 
थी । उनको सिद्धातानुसार मनृष्य न तो पूर्णतया आध्यात्मिक है और 
न जड ही, किन्तु उन दोनोका संयोग ((077790०ए7०0) है । और 
उसकी उन्नति, कार्य कारणके नियम द्वारा लादे गए बधनसे उन्मृक्‍त 
हो, पूर्ण स्वातत्यकी उपलब्धि रही है। इस दृष्टिसे बह अपना 
जीवन-मार्ग निर्धारण करनेमे स्वतत्र हौ तथा वह स्वयं अपने अपने 
कार्योेकी फल भोगनेका उत्तरदायी मी है । 

कृतिका प्रारंभिक ध्येय धन और शक्ति सबधी सासारिक वास- 
नाओकी पूर्ति है, जो उसे शझ्राक्रमणात्मक तथा हानिप्नद कार्यो अर्थात 
हिंसाकी ओर प्रेरित करते हैं । मानव चितनाके इतिहासमे जैनाचार्यों 
ने अहिसा सिद्धातपर सर्वप्रथम प्रकाश डाला। उसे लोगोने अधिक 
अ्रमपूर्ण समझ रखा है । विद्वान लेखकने इस पुस्तकर्म समझाया है 
कि अहिसाका भाव राग-हेष आदि प्रमुख दुर्भावोपर विजय प्राप्त करना 
' है। ऐसा दिखता है कि यह उपदेश वेदिकी जीव-बलिके प्रतिवादमे 
दिया गया । स्थूल रूपमे उस विरोधका अभिप्राय यह है, “तू दूसरोके 
उत्पीडनपर अपने सुखका निर्माण न कर।” (परक्र०प आीछोंई 7; 
9फाोव एछ ४०७79778688 00 (76 एत5थ"ए 0&0070७७) आज 
जिसे शोषण-नीति (॥050!06७४707 ) के नामसे कहते हे उसके विरोधरमं 
सर्वप्रथम यह तकंपूर्ण उद्घोष था। वैदिक साहित्यमें उभय प्रकारकी 


र३ 


विचारधाराए इस प्रकारके वाक्योमे-““मा हिस्थात्‌ू सर्वभूतानि” “सर्वे 
मेथे सर्व हन्यात्‌-पाई जाती है । अहिसा के प्रवर्तक उस विचारधाराके 
प्रमुख नेता थे, जिसकी पूर्णता आत्म-विद्यामे है, जो आनन्दप्रचुर 
स्वर्गकी उपलब्धिकी अपेक्षा श्रात्मत्वकी प्राप्तिको श्रेष्ठ बताती थी । 

जेनधमंकी प्रमुख शिक्षा, रत्नत्रय रूपसे प्रख्यात, मुक्तिका मार्ग है। 
सम्यगृदर्शन, सम्यरज्ञान और सम्यक्चारित्रकों रत्नत्रय कहते हे- सम्य- 
रदश्ञनज्ञानचारित्राणि मोक्षमार्ग ” पूर्णताकी उपलब्धिके लिए इन तीनोके 
पार्थक्यके बदले इस त्रयीकी सयुक्त अवस्था आवश्यक है । सरल शब्दोमे 
कहा जा सकता है, कि यहा “हृदय, मस्तक और हस्त के ऐवय और 
सहयोगपर जोर दिया गया है। आधुनिक मानव, बुद्धिकों अनावश्यक 
महत्त्व देता हुआ इस त्रयीके प्रथम तत्त्व सम्यगददंन ( ह9॥0 320! ८() 
को, विस्मृत करता है। 

सम्यग्दर्शन है क्या ? जब बूद्धि निष्क्रिय हो जाती है, तब श्रद्धाका 
उदय होता है । मानवकी प्रमुख समस्या है मे कौन हूं?” ज्ञानकी 
क्रियाशीलताकी प्राथमिक आवश्यकता आत्मा तथा अनात्माका विश्लेषण 
करना है। बुद्धि आत्माको दशरीरसे जानती है और यत एक शरीर दूसरेसे 
भिन्‍न है, तत एक शरीरस्थ' आत्मा दूसरे शरीरस्थ आत्मसे' पृथक होनी 
चाहिये । “वह स्व में विश्वेक्यका दर्शन करता है, कितू अनुभव प्रमाणित 
करता है, कि इस ऐक्यका सपर्क अन्य एकताओके साथ है । वह एक 
सह्वितीय हैं, “एकमेब अद्वितीय नही । वहु इस प्रकारका ऐक्य है, जिसमें 
विभिन्‍न ऐक्य विलीन हो जाते हे और वही वास्तविक आत्मा है। 
यह आत्मा इद्रियातीत .होनेसे दृश्य नहीं है। चेतन्यमें उसकी 
अवस्थितिकी अनुभूति केवल नैतिक जीवनमें प्राप्त होती है । इस नेतिक 
जीवनकी आधार-भूमि परोपकार, सहानुभूति, दान तथा करुणा सदुश 
सद्वृत्तिया है, जो अत करणमे अवस्थित रहती है । इसीलिये आत्माकों हृद- 
यस्थ साना हूँ। सम्यग्दर्शनका भाव यह है कि हृदय द्वारा अनुभूत आत्मा 
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ही वास्तविक है, न कि मस्तिष्कगत क्रियाका विषय । इस भावना सहित 
एवं अनुप्राणित कार्योमे उन नैतिक विशेषताओका समावेश है, जिनसे 
व्यक्तित्व उन्नत बनता है। तेत्तिरीय उपनिषदके “ब्रह्मानद-बल्ली' में जो 
विज्ञान पुरुषका वर्णन है उसमे यही भाव है। उसे इन इाब्दों द्वारा 
व्यक्त किया गया है-तस्य श्रद्धेव शिर, ऋतं वक्षिणपक्ष , सत्यम्‌ उत्तर 
पक्ष , योग आत्मा, महः पुच्छम्‌ प्रतिष्ठा” । जैन आचार्यो द्वारा प्रतिपादित 
रत्नवय, न्याय और स्वतत्रताका वास्तविक मार्ग है, न कि राजनैतिक 
सत्ता, जो प्रजातत्र अथवा साम्यवाद सदृश्य लौकिक धर्मके नामपर आधु- 
निक जगत्‌मे प्रचार पा रही हे । 

मानव जीवनकी समस्याका सम्यक्‌ अवबोध जीव, अजीव, आख्रव, 
बध, सवर, निर्जरा तथा मोक्ष द्वारा होता है। चतन्यपुञ्ज जीव 
शरीररूपी जजंर पोत द्वारा अज्ञानके विशाल तथा अपार महासागरमे 
अपनी जीवनयात्रा करता है। इद्वियोके द्वारसे आत्मामे अहकार, स्वार्थे, 
जीवनाकांक्षा एवं सत्ताकी लालसाके कारण निष्क्रिय ( ९४ ) 
ज्ञानहीन द्रव्यका आख्रव होता है। अत नाचिकका यह प्रयत्न होना 
चाहिये कि इस सम्पूर्ण झख्वसे नौकाकों बचाते हुए उसकी डूबनसे 
रक्षा करे। प्रत्येक व्यक्तिको इसी अनुशासनके सीखनेकी आवश्यकता 
है। यह आधुनिक सामाजिक विचारधारासे भिन्न है, जो नवीन' समाज- 
व्यवस्थाके निर्माणमे व्यक्तिको विस्मृत करता है । 

जैनाचार्योकी यह वृत्ति अभिवन्दनीय हैं कि उन्होने ईश्वरीय- 
आलोक ( +ि०४९४४४४०७ ) के नामपर धपने उपदेशोमें ही सत्यका 
एकाधिकार नही बताया । इसके फलस्वरूप उन्होने साम्प्रदायिकता और 
धर्मान्धताके दुगू णोको दूर कर दिया, जिनको कारण मानव-इतिहास 
भयकर द्वद्व और रक्‍्तपातके द्वारा कलकित हुआ है। अनेकातवाद अथवा 
स्थाह्गाद विश्वके दर्शंनोमे अद्वितीय है। इसकी आलोचना अस्पष्ट और 
परस्पर-वि रोधी कहकर की जाती है । स्थाद्वाद उस समय ठीक तरहसे 
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समभमे आ सकता है, जब कोई इस बातको जान ले कि वास्तविकता 
मानवीय अज्ञानपूर्ण दृष्टिके परे है, जो सत्यको बूद्धिके अन्धकारपूर्ण 
कमरमे दूंढ़ता फिरता है। बुद्धि तकंसगत विचारपद्धतिको बनाती है 
और उसे एसा रूप देती है, जो यथार्थमे सत्यकी चिता ( 87:&४6 ) 
प्रमाणित होती है । सत्यके अवशेष, मतोके रूपमे, रहते हे, जो पूजाके 
पात्र बनते हे और जिनके द्वारा पुरोहिती-प्रपण और असहिष्णुता 
उत्पन्न होते हे । आज़के लौकिक-धर्मो ( $6८प्रीॉ॥ एशाह्टा०75 ) 
की इससे भिन्न स्थिति नहीं है, कारण यहा पुरोहिती-प्रपचके स्थानमे 
शासकीय-प्रपच' आ जाता है और वह प्रोपेग डा-प्रचार द्वारा ही पनपता 
है। इस परिवर्तंनशील ध्रौव्यतायुक्त तथा असख्य सम्बन्धोवाले विश्वमें 
अनेकात तत्त्वज्ञान अनुभवसे सत्य उत्तरता है। यदि इसका व्यवहारमे 
उपयोग किया जाय, तो उससे परस्पर विरोधी विश्वासोकी समाप्ति हो 
जायगी तथा मानव जातिको शाति और समताकी उपलब्धि होगी। 
जेनविचार अत्यन्त प्राचीन हे। आधुनिक ऐतिहासिक अनुसधानने 

जेनधमंके हिन्दू या बुद्धधर्मकी शाखा होने की कल्पनाका मूलोच्छेद किया 
हैं। जीव-बलिदानके विरोधमे प्रवर्धते पाकर उसने क्षत्रियवर्ग-जिसका 
प्रतिनिधित्व जनक, महावीर और बुद्ध करते हे-पर प्रभाव डाला । 
वह सभी प्रकारके क्रियाकाडो और पूजाके बाह्य आडम्बरोका विरोध 
करता है और अन्तदंशंन तथा आत्मोपलब्धिके मार्गकी प्रशसा करता 
हँ। इस प्रकार आज भी “एरिस्टाटिल॑द्वारा कल्पित 'नेतिक मनुष्य 
(90८७ 7087) निर्माणकी आशा की जा सकती है और उसके 
सूयोग्य नागरिक बननेका भी विश्वास किया जा सकता हे। सम्यग्दशेन 
और स्याह्ादके सिद्धात औद्योगिक-पद्धति द्वारा प्रस्तुत की गई जटिल 
समस्याओंको सुलफराने मे अत्यधिक कार्यकारी होगे। सामाजिक शातिकी, 
सारा विदव, आकाक्षा करता है। जो विचार-विनिमय, चर्चा-वार्ता तथा 
समझौता सदुश शात उपायो द्वारा प्राप्य है। एतदर्थ सभी हिंसा और 
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बल-प्रयोगका अवलम्बन त्यागना होगा । आज «बहुजनके लिए शातिकी 
आकाक्षाका एक धधा-सा बन गया है। फिर भी रक्‍्तरजित क्राति और 
यूद्धके मेघ हमपर मडरा रहे हे । इसका कारण सम्यग्दर्शनमें विश्वासका 
अभाव है । यह विवेकशून्य बहिरात्मताका ही कारण है, जिसने कुछ 
व्यक्तियोके हाथोमे धन एवं जीवनके आनन्दोको केद्रित कर दिया है। 
और वही विवेक शून्‍्यता असामाजिक व्यवहारका दुष्कारण हैँ। 
सम्यग्दशनमे श्रद्धाके द्वारा उत्पन्न होने वाला काय ही केवल यृक्ततिपूर्ण 
होगा। वह ही सामाजिक न्यायको उत्पन्न करेगा तथा शान्ति और समता 
लावेगा, क्योकि यह स्पष्ठ ही है कि समाज विवेककी नींव पर टिका 
है। स्याद्गाद सहिष्णुता और क्षमाका प्रतीक है, कारण वह यह मानता 
है कि दूसरे “व्यक्तिको” भी कुछ कहना है । 

विश्लेषण करनेपर जैनथमंके उपदेश उतने ही आधुनिक ज्ञात होगे, 
जितने कि बे प्राचीन है। थे साम्प्रदायिकतापूर्ण नही है, क्योकि वें 
किसी न किसी रूपमें विश्वके उन सभी महानधर्मों के आधारभूत हे, 
जिनने भनुष्यके प्रारब्धको प्रभावित किया है । 

में विद्या लेखकका, जैनधर्मके उज्ज्वल विचारोकों देशके बहुजन 
वर्गकी भाषामे प्रस्तृत करनेकी मनोवृत्ति तथा उसे उल्लेखनीय सफलता- 
पृ्व॑ंक सपन्न करनेके कारण, हार्दिक अभिनन्दन करता हु । वह सभी 
मानवोके मस्तिष्ककों प्रकाश देती हुई, आह्वान की घोषणा करती है, 
विशेषतया जैनसमाजके लिए जो आधुनिक नूतन समाजव्यवस्थाके सृजनमें 
प्रभावशाली स्थिति रखती है कि वह अपने महान आचार्यों के उपदेशोंके 
प्रति प्रामाणिक सिद्ध हो । 
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भारतवासियोक अन्त करणमे धर्मेतत्त्वके प्रति अधिक आदर भाव 
विद्यमान है। सामान्यतया धर्मोपर दृष्टिपात करे, तो उनमें कह्दी-कही 
इतनी विविधता और विचित्रताका दर्शन होता है, कि वैज्ञानिक दृष्टि- 
विशिष्ट व्यक्षितक अन्त करणमे धर्मके प्रति अनास्थाका भाव जागृत हो 
जाता है। कोई कोई सिद्धान्त अपनको ही सत्यकी साक्षात्‌ मूत्ति मानकर 
यह कहते हे, तुम हमारे मार्गपर विश्वास करो, तुम्हारा बेडा पार हो जायगा। 
कार्य त्‌ म्हारा कुछ भी हो, केवल विश्वासके कारण परमात्मा तुम्हारे अपराध 
क्षमा करेगा, और अपनी विशेष क्रपाके द्वारा तुम्हे कृतार्थ करेगा । इस सम्बन्ध 
में तकंकी तर्जती उठाना महान्‌ पाप माना जाता हैं। ऐसी धामिक पद्धतिको 
विचारक व्यक्ति अन्तिम नमस्कार करता है और ह दयमे सोचता है कि 
यदि धर्मसे सत्यकी सत्ता विद्यमान है, तो उसे अग्नि परीक्षासे भय क्यो 
लगता हूँ ? 

कोई लोग धमंको अत्यन्त गभीर सूक्ष्म बता कहते है कि धर्मका समझना 
टेढी खीर' है। जिस व्यक्तिक पास विवेक चक्षु विद्यमान हे, वह टेढी 
खीरकी बातको स्वीकार नही कर सकता। वह तो अनुभव करता है, कि 
धर्म टेढा या वक्र नही है। हृदय और जीवनकी वक्रता या कुटिलताको 
दूरकर सरलताको प्रतिष्ठित करना धर्मका प्रथम कत्तंव्य है। इस युगका 
जीवन इतना कृत्रिम, कुटिल तथा थोथा हो गया है कि उसके प्रभावसे 
नीति, लोकव्यवहार, धर्माचरण आदि सबमे क्त्रिमताका अधिक अधिवास 
हो गया हू । 

अनुभव और विवेकके प्रकाश यथार्थ धर्मका अन्वेषण किया जाय, 
तो विदित होगा कि आत्माकी असलियत, स्वभाव, प्रकृति अथवा अक्ृत्रिम 
अवस्थाको ही धर्म कहते है अथवा कहना चाहिये। हम कहते है 'आपसमे 
लड॒ना, झगडना कृत्तोंका स्वभाव है, मनृष्यका धर्म नहीं है।' इससे ' 
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स्पष्ट होता है कि धर्म स्वभाव को द्योतित करता है। विक्ृति, कत्रिमता, 
विभावकोीं अधर्म कहते हे। जिस कार्यप्रणालीसे आत्माके स्वाभाविक 
गुणोकों छुपाने वाला विकृतिका परदा दूर होता है और आत्माके प्राकृतिक 
गूण प्रकाशमान होने लगते हे, उसे भी धर्म कहते हे। मोहरूपी भिन्न- 
भिन्न रगवाले काचोसे धर्मका दर्शन, विविध रूपमे होता है। मोहमयी 
काचका अवलम्बन छोडकर प्राकृतिक दुष्टिसे दे खो, तो यथार्थ धर्म एक रूप- 
में उपलब्ध होता है। राग, दे ष, मोह, अज्ञान, मिथ्यात्व आदिके कारण 
आत्मा अस्वाभाविकताक फन्‍्देसे फसी हुई है। इनके जालवश ही यह परा- 
धीन, दीत हीन, द्‌ खी बनी हुई ससारमे परिश्यमण किया करती है। इन 
विकृतियोका अभाव हुए बिता यथाथे धर्मंकी जागृति असभव है। विकारोके 
अभाव होने पर यह आत्मा अनतशक्ति, अनतज्ञान, अनन्त आनन्द सदृह्य 
अपूर्व गुणोसे आलोकित हो जाती है । 

विकारोपर विजय प्राप्त करनेका प्रारभिक उपाय यह है कि यह आत्मा 
अपूनेको दीन, हीन, पतित न समझे । इसमे यह अखण्ड विश्वास उदित हो 
कि मेरी आत्मा ज्ञान और आनन्दका सिन्ध्‌ है। मेरी आत्मा अविनाशी 
तथा अनन्तशक्ति-समन्वित हूँ । विक्ृत जड-शक्तियोके सपर्कंसे आत्म 
जड-सा प्रतीत होता है, किन्तु यथार्थमे वह चेतन्यका पुञ्ज है । अज्ञान 
असयम तथा अविवेकके कारण यह जीव हतबूद्धि हो अनेक विपरीत कार्य 
कर स्वय अपने कल्याणपर कुठाराघात किया करता है। कभी-कंभी यह 
कल्पित शक्तियोकों अपना भाग्य-विधाता मान मानवोचित पुरुषार्थ तथा 
आत्मनिर्भरताको भी भूला देता है। बडी कठिनतासे सत्समागम द्वारा 
अथवा अनुभवके द्वारा इसे यह दिव्य दृष्टि प्राप्त होती है कि जीव अपने 
भाग्यका स्वय निर्माता है। यह हीन एवं पापाचरण कर किसीकी कृपासे 
उच्च नही बन सकता। श्रेष्ठ पद प्राप्ति निमित्त इसे ही अपनी अधोमुखी 
संकीण प्रवृ त्तियोंका' परित्याग कर आलोकमय भावनाओं तथा प्रवृत्तियोको 
प्रबुद्ध करना होगा। 
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जीवनमे उच्चताको प्रतिष्ठित करनेके लिए साधकको उचित है कि 
बह सयम' तथा सदाचरणकी अधिकसे अधिक समाराधना करे। असयम- 
पूर्ण जीवनमें आत्मा शक्तिका सचय नही कर सकता। विषयोन्मुख बननेसे 
आत्मामें देव्य परालम्बनक भाव पैदा होते हे । इसमे दक्तिका क्षय होता है 
सग्रह नही। सयम (867 0८007'0!) और आत्मावलम्बन (52 
7।९!97706 ) के द्वारा यह आत्मा विकासको प्राप्त होता है । इससे 
आत्मामे अद्भूत शक्तियोकी जागृति होती है। अपने मन और इद्वियोको 
वशमे करनेके कारण साधक तीन लोकको वशमे करने योग्य अपूर्व शक्तिका 
स्वामी बनताहँ । इतना ही क्यो, इन संद्वृत्तियोके द्वारा यह परमात्मपद- 
को प्राप्त कर लेता है। जिस प्रकार सूर्यकी किरणे विशिष्ट काच द्वारा 
केन्द्रित होने पर अग्नि उत्पन्न कर देती है, इसी प्रकार सदाचरण, सयम 
सदृश साधनोक द्वारा चित्ततृति एकाग्र होकर ऐसी विलक्षण शक्ति उत्पन्न, 
करती है कि जन्म-जन्मान्तरके समस्त' विकार तथा दोष नष्ट हो जाते हूँ 
और यह आत्मा स्फटिकक सदृश निर्मल हो जाती है । 

आज पश्चिम तथा उसके प्रभावापन्न देशोमे जडवाद ((७॥८०७४8॥7 
का विशेष प्रभुत्व हैँ। इसने आत्माको अन्धासद्श बना दिया है, इस कारण 
शरीर और इद्रियोकी आवाज तो पद पद पर सुनाई देती है, किन्तु अन्तरात्मा- 
की ध्वनि तनिक भी नही प्रतीत होती । आत्मा स्वामी है। इन्द्रियादिक 
उप्तक सेवक है । आत्मा अपने पदको भूलकर सेवकोकी आज्ञानुसार प्रवृत्ति 
करता है। जडवादके जगत्‌मो आत्मा अस्तित्वहीनसा बना है। उसे 
इंद्वियो तथा शरीरका दासानुदास सदहय कार्य करना पडता है। 

जडवादकी नीव पर प्रतिष्ठित वेज्ञानिक विकासकी वास्तविकता 
यूरोपके प्रागणमे खेले गये महायुद्धोने दिखा दी। इसमे सन्देह नही विज्ञानने 
हमें बहुत कुछ आराम और आननन्‍्दप्रद सामग्री प्रदान की, किन्तु अन्तमें 
उसने ऐसे घातक पदार्थ देना शुरू किया कि उन्हे देख मनुष्य सोचता है कि 
जितना हमे प्राप्त हुआ, उसकी अपेक्षा अलाभ अधिक हुआ। किसी व्यक्ति- 
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ने एक बालककों सुमधुर भोजन खिलाया, और मनोरजक सामग्री दी ; 
किन्तू अन्तमे उस बालकके प्राण ले लिये। प्रतीत होता है कि यूद्धके पूर्व 
विज्ञानन बडी बडी मोहक तथा आनन्दप्रद सामग्री प्रदान की और अन्तमे 
अणुबम' सदश् प्राणान्तक निधि अपंण की, जिसने जापान की लाखो जनताके 
प्राणोका तथा राष्ट्र की स्वाधीनताका स्वाहा अत्यन्त अल्प कालमे कर दिया। 
राष्ट्ररक्षा, विजय, विश्व-शान्ति-सुरक्षा आदिक नाम पर वैज्ञानिक मस्तिष्क 
कैसे कैसे घातक यत्र, गोले, गैस आदिक निर्माणमे अपने अमूल्य मनुष्यभावकों 
व्यय करता है, ओर सभ्य जगत्‌के द्वारा सगृहीत, निर्मित तथा सुरक्षित 
अमूल्य अपूर्व तथा दुर्लभ सामग्रीका क्षणमात्रसे ध्वस कर देता है। 

विज्ञान के कार्यो पर विचार करे, तो ज्ञात होगा कि इससे निर्माण 
तथा ध्वसकी सामग्री समान रूपसे प्राप्त हो सकती है । यदि इस विज्ञानको 
अध्यात्मवादका प्र काश मिलता, तो इसके द्वारा अनर्थपूर्ण सामग्रीका निर्माण 
न होता। वैज्ञानिकोका कथन हैँ कि वैज्ञानिक प्रयोग द्वारा परिशुद्ध किया 
गया कोयला हीरा बन जाता है। इसी प्रकार यह भी कहना सगत है कि 
प्रथित्न अध्यात्मवादको वातावरणमे सूरक्षित एवं सवर्धित विज्ञानका यदि 
विकास हो, तो मानव-जगत्‌मे लोकोत्तर शान्ति, समृद्धि तथा तेजका उदय 
होगा। जड पदार्थके गर्भभे अनत चमत्कारोको प्रदर्शित करते वाली अनन्त 
शक्तिया विद्यमान हे, जिन्हें समझने तथा विकसित करनेमे अनत-मनुष्य- 
भव व्यतीत हो सकते है किन्तु प्राप्त हुआ है एक दुर्लेभ नरजन्म। उसका 
वास्तविक और कल्याणकारी उपयोग इससे हैँ कि आत्मा पर-पदार्थक 
प्रपंचमें फल अपने अमूल्य क्षणोका अपव्यय ते करे, किन्तु अपनी सामथ्ये- 
भर प्रयत्न करें, जिससे यह आत्मा विभाव या विकृृतिका दाने शने परित्याग 
कर स्वभावक समीप आवे। जिस जन्म, जरा, मृत्युकी मुसीबतमे यह 
जगत्‌ ग्रसित है, उससे बचकर अमर जीवन और अत्यन्त सुखकी 
उपलब्धि करना संबसे बडा चमत्कार हैं। यह महाविज्ञान (80000९ 
07 5067५८७) है। भौतिक विज्ञान समुद्रके खारे पानीके समान हैं। 
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उसे जितना जितना पिओगे उतनी उतनी प्यास बढेगी । इसी प्रकार विषय 
भोगोकी जितनी-जितनी आराधना और उपभोग होगा, उतनी अश्ान्ति 
और लालसा तथा तृष्णाकी अभिवृद्धि होगी। एक आकाक्षाके पूर्ण होनेपर 
अनेक लालसाओका उदय हो जाता है, जो अपनी पूर्ति होनेतक चित्तको 
आक्लित बनाती हे। आकुलता तथा मृसीबत पूर्ण जीवनको देखकर 
लोग कभी कभी सोचते हे, यह आफत कहासे आ गई ” अज्ञानवश जीव 
अन्योका दोष देता है, किन्तु विवेकी प्राणी शान्त भावसे विचारनेपर इसका 
उत्तरदायी अपनेको मानता है और निदचय करता है कि अपनी भूलके 
कारण ही मे विपत्तिके सिन्धुमे डूबा हें। दौलतरामजीका कथन कितना 
सत्य ह-- 

“अपनी सुधि भूलि आप, आप दुःख उपायों । 

ज्यों शुक नभ चाल बिसरि नलिनी लठकायों ॥ 

चेतन अ्विरुद्ध, शुद्ध-दर्शशबोधमय, विशुद्ध, 

तज, जड़-रस-फरस-रूप पुद्गल अपनायो ॥ १ ॥४* 


कवि और भी महत्त्वकी बात कहते हे- 
“चाह दाह दाहे, त्याग न चाह चाहे। 
ससतासूधा न गाहे, जिन निकट जो बतायो ॥ २ ॥” 
यथार्थम कल्याणका मार्ग है समता, विषमताका त्याग। मोह, राग, हेष, 
मद, मात्सयंने विषमताका जाल जगत्‌ भरमसे फैला रखा है। समताके 
लिए इस जीवका उनका आश्रय ग्रहण करना होगा, जिनके जीवनसे राग 
द्ेष मोहादिकी विषमता निकल गईं है। उनको ही वीतराग, जिन, 
जिनेन्द्र, अहेन्त, परमात्मा कहते हे। कर्म शत्रुओके साम्राज्यका अन्त 
किए बिना साम्यको ज्योति लहीं मिलती । समताके प्रकाशमे भेद, विषाद, 
व्यामोह या सकीर्णताका सदभाव नहीं रहता। वीतराग, वीतमोह, वीत- 
क्ेष बने बिना, समता-सुधाका रसास्वाद नहीं हो पाता। जो प्राणी कर्मों 
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तथा वासनाओका दास बना हुआ है, उसे सयम और समतापूर्ण श्रेष्ठ जीवन 
को अपना आदर्श बनाना होगा। असमर्थ साधक शक्ति तथा योग्यताको 


हि] 


विकसित करता हुआ एक दिन अपने पूर्णता' के ध्येयको प्राप्त करेगा। 


प्राथमिक साधक मद्य, मासादिका परित्याग करता है, किन्तु लोक 
जीवन तथा सासारिक उत्तरदायित्व रक्षण निमित्त वह शस्त्रादिका सचा- 
लन कर न्याय पक्षका सरक्षण करनेसे विमुख नहीं होता। ऐसे साधकोमे 
सम्प्राट्‌ चन्द्रगुप्त, बिम्बसार, सप्रति, खारबेल, अमोधवर्ष, कुमारपाल 
प्रभृति जैन नरेन्द्रोका नाम सम्मानपूर्वक लिया जाता है। उनके शासन- 
ऋतलमे प्रजा सुखी थी। उसका नैतिक जीवन भी आदरणीय था। इन 
नरेशोने शिकार खेलना, मास भक्षण सदृश सकल्‍पी हिसाका त्याग किया 
था, किन्तु आश्वितजनोके रक्षणार्थ तथा दुष्टोके निग्रहाथे अस्त्र शस्त्रादिके 
अयोगमें तनिक भी प्रतिबन्ध नहीं रखा था। अन्यायके दमन निमित्त 
इनका भीषण दण्ड प्रहार होता था। भगवत्‌ जिनसेन स्वामीके शब्दोमे 
इसका कारण यह था- 


“प्रजा: दण्डधराभाषे मात्स्य न्याय श्रयन्त्यमूः ॥* 
“>महापु० १६।२५२॥ 


यदि दण्ड धारणमे नरेश शैथिल्य दिखाते, तो प्रजामे मात्स्य न्याय 
(बडी मछली छोटी मछलियोको खा जाती हे, इसी प्रकार बलवान के 
द्वारा दुर्बलोका सहार होना मात्स्य न्याय है) की प्रवृत्ति हो जाती । 


क्‌शल ग्‌ हस्थ जीवनमे असि, कृषि, वाणिज्य, शिल्प आदि कर्मोको 
विवेक वें क करता है । आसक्ति विशेष न होनेके कारण वह मोही, अज्ञानी 
जीवके समान दोषका सचय भी नही करता । 

इस वैज्ञानिक युगके प्रभाववश शिक्षित वर्गमे उदार विचारोका 
उदय हुआ है और वे ऐसी धामिक दृष्टि या विचारधाराका स्वागत 
करनेको तैयार है, जो तके ओर अनुभवसे अबाधित हो और जिससे आत्मा 


२३ 


में शान्ति, स्फूति तथा नव चेतनाका जागरण होता हो। जैनघरमंका तुलना- 
त्मक अभ्यास करनेपर विदित होता है कि जैनधर्म स्वय विज्ञान 
(52९7८८) है। उस आध्यात्मिक विज्ञानके प्रकाश तथा विकाससे 
जडवादका अन्धकार दूर होगा तथा विश्वका कल्याण होगा। 

जैन-शासनमे भगवान्‌ वृषभदेव आदि तीर्थकरोने सर्वागीण सत्यका' 
साक्षात्कार कर जो तात्त्विक उपदेश दिया था, उसपर सक्षिप्त प्रकाश 
डाला गया है। 

जैन ग्रन्थोका परिशीलन आत्मसाधनाका प्रशस्त-मार्ग तो बतायगा 
ही, उससे प्राचीन भारतकी दार्शनिक तथा धार्मिक प्रणालीके विषयमे 
महत्त्वपूर्ण बातोका भी बोध होता है। स्व० जर्मन विद्वान्‌ डा० जकोबीने 
यह बात दुढतापूर्वक प्रतिपादित की है कि जैनधर्में पूर्णतया मौलिक तथा 
स्वतन्त्र हैँ तथा अन्य धर्मोसि पृथक्‌ है। इसका अभ्यास प्राचीन भारतके 
दर्शन और धामिक जीवनके अवबोधा्थ आवश्यक है-- 


पत्र >ाटापडंता ]6 7ा& 8886 प्र ०णाएश्तता 
वां उद्याधाइक) 5 80 ठ्पश्ाानं 8एडटसा, वुषप्पा४8 ताइप्ल, 
बाद ग्रवछ्ुदावेलाए ठप थी ठक्लड, बपतें एव ६098- 
7078, ॥ ३8 0 278६6 ग70078706 0 ४6 #प्रतेए 7 
790556झ्ञालक पाठपद्ठा। बताते #छीए्0प5 ।76 उठ क्ा- 
सल्या न्‍ततवा9,77 

आशा हूं विचारक बन्ध्‌ इस पुस्तककों ध्यानपूर्वक पढेंगे, और अपने 
अनू भवसे मिलान करते हुए विचारेगे, कि इसमे उनके कल्याणकी कितनी 
सामग्री है। बाबावाक्‍्य प्रमाणम्‌” का प्रतिबन्ध विचारकोके सत्यको 


हक पणण 5 नाच, 








430 ज ३ काह०->-माथनक कस» त्रन्‍न्‍-फैज न +"कान७+फ>+ के ">कननकनन न निशा पिन िधयापीत किन पगली टन निधन चार- न भिफन मनन न गीत अल ध्ननी नि नल । नितिन न 


३ >हछपरार्यपएर एपंआओीलत फर ४6 फ78800075 0 एं९ 
पफ्व फाशाकक्रंतठारों. 007एर०688 #0 माइ०एए णी सिशाक्ञणा5, 
एण ए एऊ. 59-66, 05074 908 छणते #९एशप९वें 70 6 उक्षछ 
4फरतरषुष्दवए 6 उंपा8 794%, 








॥ 


३४ 


शिरोधाय॑ करनेमें समक्ष नही आता। धर्म आत्मा और उसके विश्वासकी 
वस्तु हैं। उसके यथार्थ स्वरूप तथा उपलब्धिपर आत्माका यथार्थ कल्याण 
अवलम्बित है। अत आशा है, सहृदय विचारक उदार दृष्टिसे जेनशासन 
' का परिशीलन करेगे । 


सुमेरुचन्द्र दिवाकर 


अनुकरणीय 


जेत-शासतकी १५०० प्रतियाँ त्यागियों, विद्वानों और 
संस्थाओं को भेंट स्वरूप देने के लिए आसाम प्रात के 
धर्मोपकारी जिनवाणीभक्त श्री अमरचन्द्र झूमरमछूजी पहाड़ 
तथा श्री चन्दूछालजी बगंडा पलासवाड़ी ने मुद्रित कराई 
हें । उनका धर्मे-प्रेम अनुकरणीय है । आशा है श्रुतभक्त बन्धु 
शास्त्रोदधार और सत्साहित्य प्रचार में हमें अधिकाधिक 
सहयोग देंगे । हमारे ग्रथ मुद्रित कराते समय जो महानभाव 
उस ऋंय की प्रतियाँ भेंट करने के छिये चाहेंगे । उनको 
प्रंतियाँ केवल प्रेस लागत पर छपवा दी जाएँगी ..' 





जेन शासन 


“शाएणं पयासयं” 
हा 


“आमत्परमगस्सी रस्थाद्वादामोघलाजूछनस | 
जीयात्‌ भेलोक्यनाथस्य शासन ज्ञिनशासनम्‌ ॥” 


“--अकलड्डदेव 


जेन गायन 


42594+--मम+न्‍यारि४०००७७. ५०००० क) 


शान्तिकी ओर 


इस विशाल विश्वपर जब हम दृष्टि डालते है, तब हमे सभी प्राणी 
किसी-न-किसी कार्यमे सलग्न दिखायी देते हे। चाहे वे कार्य शारीरिक 
हो, मानसिक हो अथवा आध्यात्मिक।| उनका अन्तिम ध्येय आत्माके 
लिए आनन्द अथवा शान्तिकी खोज करना हैँ। लेकिन ऐसे पुरुषोका 
दहन प्राय दुलंभ है, जो प्रामाणिकतापूर्वक यह कह सके कि- हमने 
उस आनन्दकी अक्षय निधिको प्राप्त कर लिया है। हमारा यह अभि- 
प्राय नही है कि विश्वमें पाये जानेवाले पदार्थ कुछ भी आनन्द प्रदान 
नहीं करते, कारण, अनुकूल शारीरिक, मानसिक अथवा आध्यात्मिक 
पदार्थकों पाकर प्राणी सतुष्ट होते हुए पाये जाते है और इसीलिए लोग 
कह भी बैठते हे-भाई, आज बडा आनन्द आया! किन्तु, वह आनन्द 
स्थायी नहीं रहता। मनोमुग्धकारी इन्द्र-धनुष अपनी छटासे प्रेक्षकोके 
चित्तको आनन्द प्रदान करता है, किन्तु अल्प-कालके अनन्तर उस सुर- 
चापका विलीन होना उस आनन्दकी धाराको शुष्क बना देता हैं। इसी 
प्रकार विश्वकी अनन्त पदार्थ-मालिका जीवोको कुछ संतोष तो देती हें, 
किन्तु उसके भीतर स्थायित्वका अभाव पाया जाता है। 


उस भौतिक पदार्थसे प्राप्त होनेवाले आनन्दमे एक बडा सकट यह 
है कि जेंसे जैसे विशिष्ट आनन्द-दायिनी सामग्री प्राप्त होती है, वैसे वैसे' 
इस जीवकी तृष्णाकी ज्वाला अत्यधिक प्रदीप्त होती जाती है। और बहू 
यहा तक बढ जाती हैँ कि सम्पूर्ण विश्वके पदार्थ भी उसके मनोदेवताकों 
पूर्णतया घरितृप्त नहीं कर सकते। 


। 


२ जैनशासन 


सहर्षि गुणभद्रने लिखा है. कि- जगतृ्‌के जीवोकी आशा, तृष्णाका 
गडढा बहुत गहरा हँ-इतना गहरा कि उसमें हमारा सारा विश्व अणुके 
समान दिखायी देता है। तब भला, जगत्‌॒के अगणित प्राणियोकी आशाकी 
पूरति इस एक विश्वके द्वारा करे तो एक-एक प्राणीके हिस्सेमें इस जगत्‌का 
कितना-कितना भाग आएगा 

विश्वके वैभव आदिसे आत्माकी प्यासका बुझना यह अज्ञ जीव 
मानता है। किन्तु, वैभव और विभूतिके बीचमे विद्यमान व्यक्तियोके 
पास भी दीन-दुखी जेसी आत्माकी पीडा दिखायी देती हैँ। देखिये न, 
आजका धन-कबेर माना जानेवाला हेनरी फोर्ड कहता है कि- 
“मेर मोटरके कारखानेमे काम करनेवाले मजदूरोका जीवन मुझसे अधिक 
आनन्द-पूर्ण है, उनके निश्चित जीवनको देखकर मुझे ईर्षा-सी 
होती हैँ कि यदि मे उनके स्थानको प्राप्त करता तो अधिक सुन्दर होता।” 
कैसी विचित्र बात यह है कि धन-हीन गरीब भाई आशा-पूर्ण नेत्रोसे 
धनिकोकी ओर देखा करते हे, किन्तु वे धनिक कभी-कभी 
सतृष्ण नेत्रोसे उन गरीबोके स्वास्थ्य, निराकुलता आदिको निहारा करते 
है। इसीलिए योगिराज पृज्यपाद ऋषि भोगी प्राणियोको साव- 
धान करते हुए कहते हें- कठिनतासे प्राप्त होनेवाले कष्ट-पूर्वक सर- 
क्षण योग्य तथा विनाश-स्वभाव वाले धनादिके द्वारा अपने आपको सुखी 
समझनेवाला व्यक्ति उस ज्वरपीडित प्राणीके समान है जो गरिष्ठ 
घी पीकर क्षण-भरके लिए अपनेसे स्वस्थताकी कल्पना करता हैं।” 
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१ “आशागतें. प्रतिप्राणि यस्सिन्‌ विद्वमणपसम्‌। 
कि कस्य कियदायाति वुथा वो विषयेषिता ॥ 
“आत्मानुशासन इलो० ६६॥ 
२ “दुरज्यनासुरक्ष्येण नहवरेण घनादिना। 
स्वस्थम्सन्यो जन: कोडपि ज्वरवानिव सर्पिषा ॥ १३ ॥” 
“इष्टोपदेश 


शान्तिकी ओर ३ 


भोतिक पदाथ्थोसि प्राप्त होनेवाले सुखोकी निस्सारताकों देखने तथा 
अनुभव करनेवाला एक ताकिक कहता है-भाई, जगतृकी वस्तुओसे 
जितना भी आनन्दका रस खीचा जा सके, उसे निकालनेमे क्यो चुको ? 
शून्यकी अपेक्षा अल्प लाभ क्या बुरा है। इस ताकिकने इस 
बातपर दृष्टिपात करनेका कष्ट नहीं उठाया कि जगतके क्षण-स्थायी 
आननन्‍्दमे निमग्न होनेवालें तथा अपनेको कृत-कृत्य माननेवाले व्यक्तिकी 
कितनी करुण अवस्था होती है, जब इस आत्माको वर्तमान 
शरीर तथा अपनी कही जानेवाली सुन्दर, मनोहर, मनोरम प्यारी वस्तुओसे 
सहसा नाता तोडकर अन्य लोककी महायात्रा करनेकों बाध्य 
होना पडता है । 

कहते है, सम्प्राट सिकन्दर जो विश्वविजयके रगमे मस्त हो अपूर्वे 
साम्राज्य-सुखके सुमधुर स्वप्नमे सलग्न था, मरते समय केवल इस बातसे 
अवर्णनीय आन्तरिक व्यथा अनुभव करता रहा था कि में इस विशाल 
राज-बैभवका एक कण भी अपने साथ नहीं ले जा सकता। इसीलिए, 
जब समूट्का शव बाहर निकाला गया, तब उसके साथ राज्यकी महान्‌ 
वेभवपूर्ण सामग्री भी साथमे रखी गयी थी। उस समय सम्थाटके दोनो 
खाली हाथ बाहर रखे गये थे , जिसका यह तात्पर्य था कि विश्वविजयकी 
कामना करनेवाले महत्त्वाकाक्षी तथा पुरुषार्थी इस प्रतापी पुरुषने इतना 
बहुमूल्य सग्रह किया जो प्रेक्षकोके चित्तमे विशेष व्यामोह उत्पन्न कर 
देता है। किन्तु फिर भी यह शासक कुछ भी सामग्री साथ नही ले जा रहा 
है। ऐसे सजीव तथा उद्बोधक उदाहरणसे यह प्रकाश प्राप्त होता है कि 
बाह्य पदार्थोमे सुखकी धारणा मूलमे ही भूमपूर्ण है। प्यासा हरिण भ्रीष्ममे 
पानी प्राप्त करनेकी लालसासे मरु-भूमिमे कितनी दौड नही लगाता ; 
किन्तु मायाविनी मरीचिकाके भुलावेमें फेंसकर वृद्धिगत पिपासासे पीडित 
होता है और प्यारे पानीके पास पहुँचनेका सौभाग्य ही नहीं पाता- 
उसकी मोहनी-मूरत ही नयन-गोचर होती है, पुरुषार्थ करके 


हि जैनशासन 


ज्यों ज्यो आगे दौडता हैं, वह नयनाभिराम वस्तु दूर होती जाती 

है। इसी प्रकार भौतिक पदार्थोके पीछे दौडनेवाला सुखाभिलाषी प्राणी 

वास्तविक आनन्दामृतके पानसे वचित रहता है और अन्तमे इस लोकसे 

बिदा होते समय संग्रहीत ममताकी सामग्रीके वियोग-व्यथासे सन्तप्त होता 

है। ऐसे अवसरपर सत्‌-पुरुषोकी मारमिक शिक्षा ही स्मरण आती है--- 

“रे जिय, प्रभु सुमिरन मे सन लगा लगा। 
लाख करोर को धरी रहेगी, सग न जइहे एक तगा।॥।” 

इस प्रसगम विद्या-प्रेमी नरेश भोजका जीवन-अनुभव भी विद्येष 

उद्बोधक है। कहते है, जब महाराज अपनी सुन्दर रमणियो, स्नेही मित्रो, 

प्रेमी बन्धुओ, हादिक अनुरागी सेवको, हाथी-घोडे आदिकी अपवे सर्वागीण 

आनन्ददायिनी सामग्रीको देखकर अपने विशिष्ट सोौभाग्यपर उचित 

अभिमान करते हुए अपने महाकविसे हृदयकी बाते कर रहे 

थे, तब महाराज भोजके भ्रमकों भगानेवाले तथा सत्यकी तहतक 

पहुँचनेवाले कविके इन शब्दोने उनकी आख खोल दी-“'ठीक है महा- 

राज, पुण्य-उदयसे आपके पास सब कछ है, लेकिन यह तबतक ही 

है जबतक आपके नेत्र खुले हुए है। नेंत्रोके बन्द होनेपर यह कहा 

रहेगा।।” सहाकवि भधरवदासजोकी निम्न पक्तिया अन्तस्तल तक अपना 
प्रकाश पहुँचा वास्तविक मार्ग-दर्शन कराती हें- 

“तेज तुरग सुरंग भले रथ, मत्त मतग उतग खरे ही। 
दास खास अवास अदा धन, जोर करोरन कोश भरे ही ॥। 
ऐसे भये तो कहा भयो हे नर ! छोर चले जब अंत छरे ही । 

धाम खरे रहे काम पर रहे, दाम गरे रहे,ठाम धरे ही | 

“जैनशतक ३३ 

१ “चेतोहरा युवतयः सुहृदो5नुकूला , सद्बान्धवा. प्रणयगर्भेगिरश्च भृत्या: । 

वल्गन्ति दन्तिनिवहाः तरलास्तुरगा., सम्मीलिते नयनयोनेहि किड्चिदस्ति ४ 


शान्तिकी ओर प्‌ 


ऐसी ही गभीर चिन्तनामे समुज्ज्वल दाशैनिक विचारोका उदय 
होता है। परिचिमके तर्कशास्त्री प्लेडो महागय कहते है-/?9050- 
7009 06875 7 ए०शरतेट-दर्शन-झास्त्रका जन्म आइचर्यमे होता 
हैं। इसका भाव यह है कि जब विचित्र घटना-चक्रसे जीवनपर विशेष प्रकार- 
का आघात होता है, तब तात्तविकताके विचार अपने आप उत्पन्न होने 
लगते है। गौतमकी आत्मामे यदि रोगी, बुद्ध तथा मृत व्यक्तियोके प्रत्यक्ष 
दर्शनसे आइचर्यकी अनुभूति न हुई होती तो वह अपनी प्रिय 
यशोधरा और राज्यसे पूर्णतया निर्मेम हो बुद्धत्वके लिए साधना-पथपर 
पैर नहीं रखते। 

वास्तविक शान्तिकी प्यास जिस आत्मामे उत्पन्न होती है, वह सोचता 
है- मे कौन हूँ, में कहासे आया, मेरा क्‍या स्वभाव है, मेरे 
जीवनका ध्येय क्या है, उसकी पूर्तिका उपाय क्‍या है! ?” पश्चिमी पण्डित 
हेकल (39207 ८]) महाशय कहते है-““५७]०४८९ 6० ए& ८0776 ? 
, ४7 8706 ए8? ५४.रक्मल 60 छ८ 2०0 ?” ऐसे प्रइनोका 
समाधान करनेके लिए जिस सत्पुरुषने सदाशयतापूर्वक प्रयत्न किया वही 
महापुरुषोमे गिना जाने लगा और उस महापुरुषने जिस मार्गको पकडा 
वही भोले तथा भूले भाइयोके लिए कल्याणका मार्ग समझा जाने लगा-- 
महाजनो येन गत स पन्‍्था ।' 


आजके उदार जगत्‌से निकट सम्बन्ध रखनेवाला व्यक्ति सभी मार्गोको 
आनन्दका पथ जान उसकी आराधना करनेका सुझाव सबके समक्ष 
उपस्थित करता है। वह सोचता है कि शान्त तथा लोक-हितकी दृष्टि- 
वाले व्यक्तियोने जो भी कहा वह जीवनमे आचरणयोग्य है। तत्त्वके 
अन्तस्तलको स्पर्श न करनेवाले ऐसे व्यक्ति 'रामाय स्वस्तिके साथ-ही- 
साथ 'रावणाय स्वस्ति' कहनेमे सकोच नही करते। ऐसे भाइयोको तक्क- 


अति “तभ ता लिननन 


१ “कोडह कोदर्गुण, क्वत्य. कि प्राप्यः किनिमित्तकः।* 
“वादीर्भासह सूरिकृत क्षत्रच्‌आमणि १-७८॥ 


< जनशासन 


शास्त्रके द्वारा इतना तो सोचना चाहिए कि सदभावना आदिके होते हुए 
भी सम्यक्‌-ज्ञानकी ज्योतिके बिना सन्मार्गका दर्शन तथा प्रदर्शन कैसे 
सम्भव होगा। इसलिए अज्ञानता अथवा मोहकी प्रेरणासे तत्त्वज्ञोको 
रावणकी अभिवन्दना छोडकर रामका पदानुसरण करना चाहिए। जीवनमे 
गाश्वत तथा यथार्थ शान्तिको लानेके लिए यह आवश्यक हैं कि कूप- 
सण्ड्कवृत्ति' अथवा गतानृगतिकताकी अज्ञ-प्रवृत्तिका परित्याग कर 
विवेककी कसौटीपर तत्त्वको कसकर अपने जीवनकों उस ओर झुकाया 
जावे । 


धर्मके नामपर 


आत्म-साधना द्वारा कल्याण-मदिरमे दुखी प्राणियोको प्रविष्ट 
करानेकी प्रतिज्ञापूवंक प्रचार करनेवाले व्यक्तियोके समुदायकों 
देखकर ऐसा मालूम होता हैं कि यह जीव एक ऐसे बाजारमे जा पहुँचा 
है जहाँ अनेक विज्ञ विक्रेता अपनी प्रत्येक वस्तुकोी अमूल्य- 
कल्याणकारी बता उसे बेचनेका प्रयत्न कर रहे हे। जिस प्रकार अपने 
सालकी ममता तथा लासके लोभवश व्यापारी सत्य सम्भाषणकी' पूर्ण- 
तया उपेक्षा .कर वाक्‌-चातुर्य द्वारा हत-भाग्य ग्राहककों अपनी ओर 
आकर्षित कर उसकी गाँठके द्रव्यको प्राप्त करते है, उसी प्रकार 
अतीत होता है कि अपनी मुक्ति अथवा स्वर्गंप्राप्ति आदिकी लालसावश 
भोले-भाले प्राणियोके गलेमे साधनामृतके नामपर न मालूम क्या- 
क्या पिलाया जाता है और उसकी श्रद्धा-निधि बसूल की जाती है। 

ऐसे बाजारमे धोखा खाया हुआ व्यक्ति सभी ह्िक्रेताओकों अप्रा- 
माणिक और स्वार्थी कहता हुआ अपना कोप व्यक्त करता हैं! 
कुछ व्यक्तियोकी अप्रामाणिकताका पाप सत्य तथा प्रामाणिक व्यवहार - 
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१ तातस्थ कृपोद्प्रमिति ब्रुवाणा क्षार जले कापुरुषाः पिबन्ति ।” 


धमंके नामपर ७ 


करनेवाले पुरुषोपर लादना यद्यपि न्‍्यायकी मर्यादाके बाहरकी बात है, 
तथापि ठगाया हुआ व्यक्ति रोषवश यथार्थ बातका दर्शन करनेमे असमर्थ 
हो अतिरेकपूर्ण कदम बढानेसे नहीं रुकता। ऐसे ही रोष तथा आन्तरिक 
व्यथाको निम्नलिखित पक्तिया व्यक्त करती हेड 


'धर्मने मनुष्यको कितना नीचे गिराया, कितना कृकर्मी बनाया, 
इसको हम स्वय सोचकर देखे। ईदइवरको मानना सबसे पहले बुद्धिको 
सलाम करना है । जैसे शराबी पहला प्याला पीनेके समय बुद्धिकी बिदाईको 
सलाम करते हे, वेसे ही खुदाके माननेवाले भी बुद्धिसे बिदा हो लेते 
है। धर्म ही हत्याकी जड है। कितने पक्ष धर्मके नामपर रक्‍तके 
प्यासे ईश्वरके लिए ससारमे काटे जाते है, उसका पता लगाकर पाठक 
स्वय देख ले। समय आवेगा कि धर्मकी बेहदगीसे ससार छुटकारा पाकर 
सूखी होगा और आपसकी कलह मिट जाएगी। एक अत्याचारी, 
मूख शासक, खुदमुख्तार एव रद्दी ईश्वरकी कल्पना करना मानो स्वतत्रता, 
न्याय और मानवधमंको तिरस्कार करके दूर फेक देना हैं। 
यदि आप चाहे कि ईहइवर आपका भला करे तो उसका नाम एकदम भुला 
दे , फिर ससार मगलमय हो जायगा। 

“वेद, पुराण, कुरान, इजील आदि सभी धर्मपुस्तकोके देखनेसे प्रकट 
है कि सारी गाथाएँ वेसी ही कहानिया हे जैसी कूपढ बूढी दादी-नानी 
अपने बच्चोको सुनाया करती है। बिना देखे-सुने, अनहोने, लापता ईश्वर 
या खुदाके नामपर अपने देशको, जातिको, व्यक्तित्व और धन-सम्पत्तिको 
नष्ट कर डालना, एक ऐसी मूर्खता हैं जिसकी उपमा नहीं मिल सकती | 
यदि हम मनुष्य जातिका कल्याण चाहते है तो हमे सबसे पहले धर्म और 
ईदवरकों गद्दीसे उतारना चाहिए।।” 

इस विषयमे अपना रोष व्यक्त करनेवालोमे सम्भवत रूसने बहुत 
लम्बा कदम उठाया है। वहाँ तो बडे-बडे सम्मेलन करके वोटों (मतों) 
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१ प्रपत्चपरिचय पृ० २१७-२०। 


द जैनशासन 


द्वारा दिवरका बहिष्कार तक किया गया, बेचारे धर्मकी बात तो जाने 
दीजिए। रूसी लेखक दास्तोइवस्की एक कदम आगे बढाकर लिखता 
है- ईइवर तो मर चुका है, अब उसका स्थान खाली है।” शायद उस 
जगहके लिए रूस 'अणुबम” परिवारमेसे किसीको चुनकर आराधना 
करे, (ऐसा ढग दिखता हे। 

पूृर्वोक्त कथनमे अतिरेक होते हुए भी निष्पक्ष दृष्टिसे समीक्षकको 
उसमे, सत्यताका अश स्वीकार करना ही होगा। देखिए, श्री विवेकानन्द 
अपने राज-योगमे लिखते हे- जितना ईह्वरके नामपर खूनखच्चर हुआ 
उतना अन्य किसी वस्तुके लिए नहीं।” 

जिसने रोमन-कैथोलिक और प्रोटेस्टेट नामक हजरत ईसाके मानने- 
वालोका रक्‍त-रजित इतिहास पढा है अथवा दक्षिण-भारतमे मध्य-युगमे 
शव और लिगायतोने हजारों जैनियोका बिनाशकर रक्‍तकी वेतरणी 
बहायी तथा जिस वातकी प्रामाणिकता दिखानेवाले चित्र मदुराके मीनाक्षी 
नामक हिन्दू मन्दिस्मे उक्त क्ृत्यके साक्षी स्वरूप विद्यमान हे, ऐसे धर्मके 
नामपर हुए ऋर-कृत्योपर दृष्टि डाली है, वह अपनी जीवनकी पवित्र 
श्रद्धानिधि ऐसे मार्गेके लिए कैसे समपंण करेगा ? 

धर्मान्धोकी विवेक-हीनता, स्वार्थ-परता अथवा दुर्बृद्धिके कारण ही 
धर्मकी आजके वैज्ञानिक जगतूमे अवर्णनीय अवहेलना हुई और उच्च 
विद्वानोने अपने आपको ऐसे धर्मसे असम्बद्ध बतानेमे या समझनेमे कृंता- 
थेता समझी। यदि धर्मान्धोने अमर्यादापूर्ण तथा उच्छुखलतापूर्ण आचरण 
कर सहार न किया होता तो धर्मके विरुद्ध ये शब्द न सुनायी पडते। 
ऐसी स्थितिमे इस बातकी आवश्यकता हैँ कि भूमकी भेँवरमे फँसे हुए 
जगत्‌॒का उद्धार करनेवाले सुख तथा शान्तिदाता धर्मका ही उद्धार किया 
जाय, जिससे लोगोंकों वास्तविकताका दर्शन हो। 


१ देखो, जर्मन डॉ० बान्‌ ग्लेप्नेसका जैन-धर्मंसम्बन्धी ग्रथ 
नें क्ञात)प8 | 84. 
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धर्म और उसकी आवश्यकता 


धर्म और उसकी आवश्यकता 


साम्यवाद सिद्धान्तका प्रतिष्ठापक तथा रूसका भाग्य-विधाता 
लेनिन धर्मकी ओटमे हुए अत्याचारोसे व्यथित हो कहता है कि विश्व- 
कल्याणके लिए धर्मकी कोई आवश्यकता नहीं है। उसके प्रभावमे आये 
हुए व्यक्ति धर्मको उस अफीमकी गोलीके समान मानते है, जिसे खाकर 
कोई अफीमची क्षण-भरके लिए अपनेमे स्फूर्ति और! शक्तिका अनुभव 
करता है। इसी प्रकार उनकी दृष्टिसे धर्म भी कृत्रिम आनन्द अथवा 
विशिष्ट शान्ति प्रदान करता है। 
यह दुर्भाग्यकी बात है कि इन असन्तुष्ट व्यक्तियोको वैज्ञानिक धर्मंका 
परिचय नहीं मिला, अन्यथा ये सत्यान्वेषी उस धर्मकी प्राण-पणसे 
आराधना किये बिना न रहते। जिन्होंने इस महान्‌ साधनाके साधन- 
भूत सनुष्यजन्मकी महत्ताको विस्तृतकर अपनी आकाक्षाओकी प्ूतिको 
ही नर-जन्मका ध्येय समझा है, वे गहरे भममे फँसे हुए हे और उन्हे इस 
विश्वकी वास्तविक स्थितिका बोध नही प्रतीत होता। 
सम्राट अमोधवर्ण अपने अनुभवके आधारपर मनुष्य-जन्मको ही 
असाधारण महत्त्वकी वस्तु बताते हैँ। अपनी अनुपम कृति प्रश्नोत्तर- 
रत्न-मालिकामें उन्होने कितनी उदबोधक बात लिखी है- 
तक दुलंभ ? नुजन्म, प्राप्येद भवति कि च कर्तव्यम्‌ ? 
आत्महितमहितसगत्यागो रागदच गुरुवचने॥ 
इस मानव-जीवनकी महत्तापर प्रायः सभी सन्‍्तोने अमर-गाथाएँ 
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रची हे। इस जीवनके द्वारा ही आत्मा सर्वोत्कृष्ट विकासको प्राप्त कर 
जप हल 
सकती है। कबीरदासने कितना सुन्दर लिखा हें- 


“भनुज जनम दुरलभ अहे, होय न दूजी बार। 
पक्‍का फल जो गिर गया, फेर न लागे डार॥ 


बैभव, विद्या, प्रभाव आदिके अभिमानमे मस्त हो यह प्राणी अपनेको 
अजर-अमर मान अपने जीवनकी बीतती हुई स्वर्ण-घडियोकी महत्ता- 
पर बहुत कम ध्यान देता है। वह सोचता है कि हमारे जीवनकी आनन्‍्द- 
गगा अविच्छिन्न रूपसे बहती ही रहेगी, किन्तु वह इस सत्यका 
दर्शन करनेसे अपनी आखोको मीच लेता है कि परिवर्तनके प्रचण्ड प्रह्मरसे 
बचना किसीके भी वशकी बात नहीं है। महाभारतमे एक सुन्दर कथा 
है-पाचो पाण्डव तृषित हो एक सरोवरपर पानी पीनेके लिए पहुँचे। 
उस जलाशयके समीप निवास करनेवाली दिव्यात्मानें अपनी शकाओका 
उत्तर देनेके पश्चात्‌ ही जल पीनेकी अनुज्ञा दी। प्रश्न यह था कि जगतूमे 
सबसे बडी आइचर्यकारी बात कौन-सी है ? भीम, अर्जन आदि भाइयोके 

उत्तरोसे जब सनन्‍्तोष न हुआ, तब अन्‍्तमे धर्मराज युधिष्ठिरने कहा- 

“अहन्यहनि, भूतानि गच्छन्ति यमसन्दिरम्‌। 
देषा जीवितुसिच्छन्ति किसाइचर्यमत” परम्‌ ॥।* 

इस सम्बन्ध गुणभद्वाचायंकी उक्ति अन्तस्तलकों महान्‌ आलोक 
प्रदान करती है। वे कहते हे-अरे, यह आत्मा निद्वावस्था द्वारा अपनेमे 
मृत्युकी आशकाको उत्पन्न करता है और जागनेपर जीवनके आनन्दकी 
झलक दिखाता है। जब यह जीवन-मरणका खेल आत्माकी प्रतिदिनकी 

लीला है, तब भला, यह आत्मा इस शरीरमे कितने काल तक ठहरेगा ?'* 
१ प्रतिदिन प्राणी सरकर यम-मन्दिर में पहुँचते रहते हे। यह बड़े 

आइचर्यकी बात है कि शेष व्यक्ति जीवनकी कामना करते हे- 

(सानों यमराज उनपर दया कर देगा! ) । 


२ असुप्तो मरणाशंका प्रबुद्धो जीवितोत्सवम। 
प्रत्यहें जनयत्येष तिष्ठेंत्‌ काये कियच्चिरसम्‌॥ ८२ ॥ 
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मोहकी नीदमे मग्न रहनेवालोको गुरु नानक जगाते हुए कहते है - 
जागो रे जिन जागना, अब जागनिकी बार। 
फेरि कि जागो नानका', जब सोवउ पाव पसार॥। 

आजके भौतिक-वादके भेवरमे फंसे हुए व्यक्तियोमेसे कभी-कभी 
कुछ विशिष्ट-आत्माएँ मानव-जीवनकी अमृल्यताका अनुभव करती हुई 
जीवनको सफल तथा मगल-मय बनानेके लिए छटपटाती रहती है। ऐसे 
ही विचारोसे प्रभावित एक भारतीय नरेश, जिन्होंने आइ० सी० एस० 
की परीक्षा पास कर ली है, एक दिन कहने लगे-'मेरी आत्मामे बडा 
दर्द होता है, जब में राजकीय कागजातो आदिपर प्रभातसे सब्धभ्यातक 
हस्ताक्षर करते-करते अपने अनुपम मनुष्य-जीवनके स्वर्णमय दिवसके 
अवसानपर विचार करता हूँ। क्या हमारा जीवन हस्ताक्षर करनेके जड- 
यत्रके तुल्य है ? क्या हमे अपनी आत्माके लिए कुछ भी नही करना है ? 
मानो हम शरीर ही हो और हमारे आत्मा ही न हो। कभी-कभी आत्मा 
बेचेन हो सब कामोको छोडकर वनवासी बननेको लालायित हो उठता है। 

मेने कहा, इस तरह घबरानेसे कार्य नही चलेगा । यदि सत्य, सयम, 
अहिसा आदिके साथ जीवनको अलकृत किया जाय, त्ञो अपने लौकिक 
उत्तरदायित्वपूर्ण कार्य करनेमे कोई बाधा नहीं हैं। आप वैज्ञानिक धर्मके 
उज्ज्वल प्रकाशमे अपनेको तथा अपने कत्तंव्योफों देखनेका प्रयत्न कीजिए । 
इससे शान्तिपू्वक जीवन व्यतीत होगा तथा मनुष्य-जीवनकी सार्थकता 
होगी। 

गौतमबुद्धने अपने भिक्षुओकों धर्मके विषयमे कहा है- 

देसेथ भिक्‍खते धम्म श्रादिकललाण मज्भे कलल्‍लाणं परियोसान- 
कललाण -भिक्षुओ, तुम आदिकल्याण, 'मध्यकल्याण तथा अन्‍्तमे 
कल्याणवाले धर्मका उपदेश दो। आचाये गुणभद्र आत्मानुशासनमे 
लिखते हे कि-“ धर्म सुखका कारण है। कारण अपने कार्यका विनाशक 





१ महावर्ग विनय-पिटक। 
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नही होता। अतएवं आनन्‍्दके विनाशके भयसे तुम्हें धर्मसे विमुख नहीं 
होना चाहिए।” 

इससे यह बात प्रकट होती है कि विश्वमे रक्‍्तपात, सकीर्णता, कलह 
आदि उत्पातोका उत्तरदायित्व धर्मपर नही है। धर्मकी मुद्रा धारण करने- 
वाले धर्माभासका ही यह कलकमय कारनामा है। अधर्म या पापसे उतना 
अहित अथवा विनाश नही होता, जितना धर्मका दम्भ दिखानेवाले जीवन 
अथवा सिद्धान्तोसे होता है। व्याध्रकी अपेक्षा गोमुख व्याध्वके द्वारा जीवन 
अधिक सकटापन्न बनता है। 

लार्ड एवेबरीने ठीक ही कहा है कि विश्वमे शान्ति तथा मानवोके 
प्रति सदभावनाका कारण धर्म है, जो घणा तथा अत्याचारको उत्तेजित 
करता हे, उसे शब्दश धर्म भले ही कहा जाय, किन्तु भावकी दृष्टिसे यह 
पूर्णतया मिथ्या है ।”” डा० भगवानदासका कथन है- सल्तनतो और 
कटनीतिकी बादी बनकर साइसने मजहबसे कही ज्यादा मारकाट की 
है, पर यह सब झगडा न सच्ची साइसका नतीजा है और न सच्चे धर्म या 
मजहूब का। यह नतीजा है हमारे अन्दरके शैतान, हमारी खुदी, हमारे 
स्वार्थ और हमारे अहकारका। हम अपनी छोटी झूठी और चदरोजा 
गरजोके लिए साइस और मजहब दोनोका गलत उपयोग करते है और 
दोनोको बदनाम करते ह। मजह॒बके नामपर झगडें दुनियामे हुए है और 
होगे, पर इत झगडोकी वजहसे मजहबको दुनियासे मिटानेकी कोशिश 
ऐसी है जैसे रोगकों दूर करनेके लिए शरीरको मार डालनेकी कोशिश । 


१ “धर्म: सुखस्य हेतुः हेतुन॑ विराधकः स्वकार्यस्य । 


तस्मात, सुखभगशिया मा भू. धर्मस्य विमुखस्त्वम्‌॥॥ २०॥* 
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जब तक दुनियामे दुख और मौत है तबतक लोगोको धर्मकी जरूरत 
रहेगी | हक» नर 

न्यायम॒र्ति नियोगी महाशयने धर्मंतत्त्वके समर्थनमे एक बहुत सुन्दर 
बात कही थी-यदि इस जगतूमे वास्तविक धर्मका वास न 
रहे तो शान्तिके साधनरूप पुलिस आदिके होते हुए भी वास्तविक शान्ति- 
की स्थापना नही की जा सकती। जेसे पुलिस तथा सैनिकबलके कारण 
सामाज्यका सरक्षण घातक शक्तियोसे किया जाता है उसी प्रकार धर्मानु- 
शासित अन्त करणके द्वारा आत्मा उच्छुखल तथा पापपूर्ण प्रवृत्तियोसे 
बचकर जीवन तथा समाज-निर्माणके कार्यमे उद्यत होता हैं।” 


उस धर्मके स्वरूपपर प्रकाश डालते हुए ताकिकचूडामणि आचार्य 
समनन्‍्तभद्व कहते हं- जो ससारके दुखोसे बचाकर इस जीवको उत्तम 
सूख प्राप्त करावे, वह धर्म है'।” बंदिक दाहोनिक कहते हे- जिससे 
सर्वागीण उदय-समृद्धि तथा मुक्तिकी प्राप्ति हो, वह धर्म हैं।” श्री 
विवेकानन्द मनुष्यमे विद्यमान देवत्वकी अभिव्यक्तिको धर्म कहते हे ।” 
राधाकृष्णन्‌ सत्य तथा न्‍्यायकी उपलब्धिको एवं हिसाके परित्यागकों' 
धर्म मानते हे'। इस प्रकार जीवनमे सत्य शिव सुन्दरम्‌” को प्रतिष्ठित 
करनेवाले धर्मके विषयमे और भी विद्वानोके अनुभव पढनेमे आते हे। 
आचाये कुन्दकुन्दने धर्मपर व्यापक दृष्टि डालते हुए लिखा है- 


किननत+ डि3लल जी नल 


१ दिशयासि समीचीन धर्म क्मनिवहेणम्‌ । 
संसारदु खत. सत्तवान्‌ यो धरत्युत्तमे सुखें॥ २॥* 
“रत्नकरण्डशावकाचार 


२ “घयतोडभ्युदयनिश्रेयससिद्धि, स धर्म. ।-वेशेषिकदर्शन ११२ 
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'बत्युसहावो धम्मो-आत्माकी स्वाभाविक अवस्था धर्म है-इसे 
दूसरे शब्दोमें कह सकते है कि स्वभाव-प्रकृति ('र४६पा"८) 
का नाम धर्म है । विभाव, विक्ृतिका ताम अधर्म है। इस कसौटीपर लोगो 
के हारा आक्षेप किये गये हिसा, दम्भ, विषय-तृष्णा आदि धर्म 
नामधारी पदार्थकों कसते है तो वे पूर्णतया खोटे सिद्ध होते हें। क्रोध,मान, 
माया, लोभ, राग, देष, मोह, आदि जघन्य वृत्तियोके विकाससे आत्माकी 
स्वाभाविक निर्मेलताि और पवित्रताका विनाश होता है। इनके द्वारा 
आत्मामे विकृृति उत्पन्न होती है जो आत्माके आनन्दोपवनको स्वाहा 
कर देती है। 

अहिसा, सत्य, ब्रह्मचये, अपरिग्रह आदिकी अभिवृद्धि एवं अभि- 
व्यक्तिसे आत्मा अपनी स्वाभाविकताके समीप पहुँचते हुए स्वय धर्म-मय 
बन जाता है। हिसा आदिको जीवनोपयोगी अस्त्र मानकर यह पूछा जा 
सकता है कि अहिसा, अपरिग्रह आदिको अथवा उनके साधनोको धर्म 
सज्ञा प्रदान करनेका क्या कारण है ? 

राग-द्ेष-मोह आदिको यदि धर्म माना जाय तो उनका आत्मामे 
सदा सद्भाव पाया जाना चाहिये। किन्तु, अनुभव उन क्रोधादिकोके 
अस्थायित्व अतएव विक्वतपनेकों ही बताता है। अग्निके निमित्तसे जलमे 
होनेवाली उष्णता जलका स्वाभाविक परिणमन नहीं कहा जा सकता, 
उसे नेमित्तिक विकार कहेंगे। अग्निका सम्पर्क दूर होनेपर वही पानी 
अपनी स्वाभाविक शीतलताको प्राप्त हो जाता है। शीतलताके लिए जैसे 
अन्य सामग्रीकी आवश्यकता नही होती और वह सदा पायी जा सकती है, 


१  वत्थुसहाबों धम्मो धम्मो जो सो समो त्ति णिह्िट्ठो। 
मोहक्कोह॒विहीणो परिणामों श्रप्पणो धस्मो॥ 
[ वस्तुके स्वभावकों धर्म कहते हे, श्रात्माका स्वभाव समता, राग- 
देषसे रहित संतुलित मनोवृत्ति, मोह तथा ऋरधसे विहोन श्रात्मपरिणति 
धरम है। ] ह 


धर्म और उसकी आवश्यकता श्प्र 


उसी प्रकार अहिसा, मृदुता, सरलता आदि गुणयुक्त अवस्थाएँ आत्मामे 
स्थायी रूपमे पायी जा सकती है। इस स्वाभाविक अवस्थाके लिए बाह्य 
अनात्म पदार्थवी आवश्यकता नहीं रहती, क्रोधादि विभावों अथवा 
विकारोकी बात दूसरी है। इन विकारोको जाग्रत तथा उत्तेजित करनेके 
लिए बाह्य सामग्रीकी आवश्यकता पडती है। बाह्य साधनोके अभावमें 
क्रोधादि विकारोका विलय हो जाता है। कोई व्यक्ति चाहनेपर भी निर- 
न्तर क्रोधी नही रह सकता। कुछ कालके पदचात्‌ शान्त भावका आविर्भाव 
हुए बिना नहीं रहेगा। आत्माके स्वभावमे ऐसी बात नही है। यह आत्मा 
सदा क्षमा, ब्रह्मचयें, सयम आदि गुणोसे भूषित रह सकता हैं। 
इसलिए, क्रोध-मान-माया-लोभ, राग-द्वेषघ-मोह आदिको अथवा उनके 
कारणभूत साधनोकों अधर्म कहना होगा। आत्माके क्षमा, अपरियग्रह, 
आजँव आदि भावो तथा उनके साधनोको धर्म मानना होगा, क्योकि वे 
आत्माके निजी भाव हे।* 

सात्त्विक आहार-विहार, सत्पुरषोकी सगति, वीरोपासना आदि 


“भारतीय धर्मोका अ्रथवा विदवके प्रायः सभी धर्मोका अध्ययन 
करनेसे ज्ञात होगा कि उन धर्मोकी प्रामाणिकताका कारण यह हे कि 
परमात्मान उस धर्मके मान्य सिद्धान्तोको बतानेवाले ग्रन्थकी स्वयं रचना 
की है । जब परसात्सा जेसे परम आदर्शने श्रपनी पुस्तक द्वारा कल्याणका 
साग बताया, तब उसे अ्र-प्रामाणिक कहनेका कौन साहस करेगा! हा, 
एक प्रबल तक इस सान्यताकी जडकों शिथिल कर देता है कि यदि पर- 
मात्माने किताब बनाकर दी या भेजी तो उन पुस्तकोंमे पूर्णतया परस्पर 
सामंजस्थ होना चाहिए था। वबेंद, क्रान, बाइबिल आदि ईश्वरकृत 
रचनाञ्ोमे निष्पक्ष अध्येताओकों सहज सामंजस्य नहीं दीखता। इसीलिए 
तो ईश्वरका नास ले-लेकर और उनकी कथित पुस्तकके अवतरण देकर 
एक दूसरेंको झूठा कहते हुए अपनेको सच्चा समझकर संतुष्ठ होते हें। 
ईदइवरके सम्बन्धर्स विशेष प्रकाश हम आगे स्वतंत्र अ्रध्यायमें डालेंगे। 


१६ जेनशासन 


कार्योसे आत्मीय पवित्रताका प्रादुर्भाव होता हैं इसलिए उन्हें भी उपचार- 
से धर्म कहा जाता है। यहा धर्मके साधनोमे साध्यरूप धर्मका उपचार 
किया जाता है। उस आत्म-धर्मकी अथवा उस आत्म-निर्मेलताकी उप- 
लब्धिके लिए आत्माकी अनन्त-शक्ति, अनन्त ज्ञान, अनन्त आनन्दके 
विषयमे अखण्ड आत्मश्रद्धा, अनात्मपदार्थोसे आत्मज्योतिका विदले- 
षण करनेवाला आत्म-बोध तथा अपने स्वाभाविक आननन्‍्द-स्वरूपमे 
सललीनता रूप आत्मनिष्ठाकी हमें नितानन्‍्त आवश्यकता है। इन तीन 
गूणोके पूर्ण विकसित होने पर यह आत्मा सम्पूर्ण दु खोसे मुक्त हो जाता 
है। इस अवस्थाको ही निर्वाण या मुक्ति कहते है। महापण्डित ्राशाधरने 
बडे मार्भिक शब्दोमे धर्मके स्वरूपको चित्रित किया है- 

“धर्म पुसो विशुद्धि सत च॑ सुद्गवगचारित्ररूपा आत्माकी 
विशुद्ध मनोवृत्ति-सत्य श्रद्धा, सत्य-ज्ञान तथा सत्याचरण रूप परिणति- 
धर्म है। (अनगारधर्मामृत १,६०) 

धर्मके नामसे रुष्ट होनेवाले व्यक्तियोको इस आत्म-निर्मलता रूप 
पुण्य तथा परिपूर्ण जीवतकी ओर व्यक्ति तथा समाजको पहुँचाने वाले 


उक+.. मं ॥३०कपकार। 


उरीन--> मनन, 


दुर्भाग्यससे श्रथवा कल्पनाके सहारे यदि कोई चिन्तक विश्व-नियता- 
निर्मित पुस्तकोके ध्वस भ्रथवा अभावकी अवस्थाका अनुमान करे तो उसे 
यह जानकर शअ्राइचयें होगा कि ग्रन्थोसे सम्बन्धित “किताबी” कहे जाने 
बाल धर्मोकी बहुत बड़ी संख्या अदृश्य हो जायगी, उनका अस्तित्व नहीं 
मिलेगा। किन्तु वस्तु-स्वभाव' रूप सुदृढ़ शिलापर अवस्थित धर्म सदा 
अपना अस्तित्व बनाये रहेगा। कदाचित्‌ इसका सारा साहित्य लुप्त हो 
जाये, तो भी प्रकृतिकी श्रविनाद्यी पुस्तकको पढ़कर विवेकी मानव इस 
प्राकृतिक धर्सके मनोरस भन्दिरका क्षणसात्रसे पु्नर्निर्माण कर सकेगा। 
इसलिए कहना होगा कि ऐसे प्रकृतिकी गोदमें पले हुए धर्मको कालबलि 
कभी भी कोई क्षति नहीं पहुँचा सकता। यथार्थ्में सनातनत्वके सच्चे 
बोज ऐसे धर्मसे ही मानना तकं-संगत होगा। 
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धर्मके विरुद्ध आवाज उठानेका कोई कारण नहीं रहता। ऐसा धर्म जिस 
आत्मासे, जिस जातिमे, जिस देशमे, अवतीर्ण होता है, वहा आनन्दका 
सुधाश्‌ अपनी अमृतमयी किरणोसे समस्त सनन्‍्तापोकों दूरकर अत्यन्त 
उज्ज्वल तथा आह्लाद-प्रद अवस्थाको उत्पन्न करता है। ऐसे धर्मकी 
अवस्थितिमे शत्रुता नही रहती। स्वतन्त्रता, स्नेह, समृद्धि, शान्ति सभी 
आध्यात्मिक, आधिभौतिक, आधिदेविक आदि सव्वतोमुखी अभिवृद्धिसे 
वह व्यक्ति अथवा राष्ट्र पवित्र होता है। जब इस पुण्य-भू भारतमे धर्म- 
मय जीवनवाली विभूतियोका विहार होता था, तब यही भारत सर्वतो- 
मुखी उन्नतिका क्रीडास्थल बना हुआ था और मनुके शब्दोमे इस देशकी 
गृणगाथा देवता भी गाया करते थे। 


घमंकी आधारशिला-आत्मत्व 

भारतीय दरशेनोमे चारु-वाक्‌ अर्थात्‌ मधुर-भाषी चार्वाक-सिद्धान्त 
अपना निराला राग आलापता है। इस' दर्शनकी दृष्टिमे वे ही बाते मान्य 
हे जो प्रत्यक्ष ज्ञाकका विषय बनती है। सुकुमार-बुद्धि तथा भोग-लोलुपी 
लोगोको विषयोमे प्रवृत्त करानेमे यह ऐसी तकंपूर्ण सामग्री प्रदान करता 
है कि लोग इसके चक्‍करमे उसी प्रकार फेंस जाते हे, जिस प्रकार मधुके 
माधुयंसे आकर्षित मक्षिका मधु-पुञ्जमे रस-पान करते-करते अन्‍्तमें कष्ट- 
पूर्वक प्राणोका विसर्जन कर बेठती है। 

इस चार्वाककी प्रत्यक्षकी एकान्तमान्यता अनुमान-प्रमाणको माने बिना 
टिक नही सकती । कमसे कम अपने सिद्धान्तके समर्थनमे वह कुछ यूक्ति तो 
देगा, जिससे प्रत्यक्षमे ग्रामाणिकता पायीजाए उस युक्तिसे यदि पक्षसमर्थन 
किया तो साधनात्‌ साध्यविज्ञानमर रूप अनुमानप्रमाणसे चार्वाककी 
प्रत्यक्ष ही प्रमाण है” इस मान्यताका मूलोच्छेद हुए बिना न रहेगा।। 

१ “प्रत्यक्ष प्रसाणम्‌ अ्रविसवादित्वात्‌, अ्नुमानादिकमप्रमाण 


विसवादित्वादिति लक्षयतोइनुमानस्थ बलात्‌ व्यवस्थितेन प्रत्यक्षमेकमेव 
अमाणसिति व्यवतिष्ठते।” “अष्टसहल्ी विद्यानन्दि पु० ६५॥। 


२ 


श्प जनशासन 


इस  विचारप्रणालीवाले धर्मका उपहास करते हुए कहते हे- 
“बासके बिना जैसे बासुरी नही बनती, उसी प्रकार आत्मतत्त्वके अभावमे 
धर्मकी अवस्थिति भी कंसे हो सकती है।' ऐसी स्थितिमे धर्म द्वारा उस 
काल्पनिक आत्माके लिए शान्ति तथा सुखकी साधनसामग्री एकत्रित 
करना ऐसा ही है जैसे किसी कविका यह कहना-दिखो, वध्याका पुत्र 
चला आ रहा है, उसके मस्तकपर आकाश-पुष्पोका मुकुट लगा हुआ है, 
उसने मृग-तृष्णाके जलमें स्नान किया है, उसके हाथमे खरगोशके सीग- 
का बना धनुष है। 

इसलिए, आधिभौतिक पण्डित इन्द्रियोको सन्तुष्ठ करते हुए जीवन 
व्यतीत करनेकी सलाह देते हे। जब मरणके उपरान्त शरीर भस्म हो 
जाता है, तब आत्माके पुनरागमनका विचार व्यर्थ और कल्पनामात्र है।* 
अतएव, यदि पासमे सम्पत्ति न हो तो भी “ऋण कठत्वा घृत पिबेत्‌” कर्जा 
लेकर भी घी पिओ। स्व० लोकमान्य तिलकने परिचमी आधि- 
भौतिक पण्डितोको लक्ष्य करके घृत पिबेत्‌' के स्थानपर सुरा पिबेत्‌' का 
पाठ सुझाते हुए यूरोपियन लोगोकी मद्य-लोलुपताका मधुर उपहास किया 
है।' पाइचात्य दाशनिक काठ ( &976 ) के विषयमे कहा जाता 
है कि एकबार पर्यटन करते हुए धोखेसे उसकी छडी एक भद्गर पुरुषको 
लग गईं। उसने इस प्रमादपूर्ण वृत्तिको देख पूछा-महाशय आप कौन 
है ? उत्तरमे काटने कहा-॥रई ॥ 07०4 ९ 06 फ्०070, 
7 जञ0्परांध 2ए४ एठप 576०-७7, आ प्र०णप ००पवे #08फए27 
8 (ए९४४07 07 7767'-“कदाचित्‌ में सपूर्ण जगत्‌का स्वामी 


खिल नली कली न नल नलन लकनल-ल 





१ “७४76 776 8 पर०पए७, पए८ ]090परशए, 
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२ देखो-गीतारहर्य' । 
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होता, तो में तुम्हे आधी दुनियाका अधिपति बना देता, यदि तुम उस 
प्रशनका उत्तर स्वय देते, कि में कौन हूँ।” भान्तिके कारण यह जीव 
मे को नहीं जानता। 

धर्म-तत्त्वके आश्रयस्वरूप आत्माको आधिभौतिक पण्डित जड-तत्त्वो- 
के विशेष सम्मिश्रणरूप समझते हे। उन्हें इस बातका पता नही है कि 
अनुभव ओर प्रबल युक्तिवाद आत्माके सदरभावकों सिद्ध करते हे। ज्ञान 
आत्माकी एक ऐसी विशेषता है जो उसके स्वतन्त्र अस्तित्वको सिद्ध 
करती है। 

पञथ्चाध्याथीमे लिखा है कि प्रत्येक आत्मामे जो अहम्‌' प्रत्यय- 
मे पनेका बोध है वह जीवके पृथक्‌ अस्तित्वको सूचित करता है ।* डीकार्दे 
कहता हे-““(09276050 ७४० 8$पफा7 ? 4 फायर, फ्रैश'लश0०76 
4 877-में विचारता हूँ, इस कारण मेरा अस्तित्व है। प्रो० मेक्‍्समूलर 
ठीक इसके विपरीत गब्दों द्वारा आत्माका समर्थन करते हुए कहते 
ह-मेरा अस्तित्व हैं जतएवं में सोचता हे 870, 7006/९07९ 
7 प्राण ! जीवकी प्रत्येक अवस्थामे उसका ज्ञान-गुण उसी 
प्रकार सदा अनुगमन करता है, जिस प्रकार अग्निके साथ-साथ 
उष्णताका सदभाव पाया जाता है। सोते-जागते प्रत्येक अवस्थामें इस 
आत्मामे अह प्रत्यय-मे-पनेका बोध पाया जाता है। यही कारण है 
कि निद्रामे अनेक व्यक्तियोके समुदायमे से व्यक्ति-विशेषका नाम पुकारा 
जानेपर वह व्यक्ति ही उठता है, कारण, उसकी आत्मामे इस बातका 
ज्ञान विद्यमान है कि मेरा अमुक नाम है। 

जो व्यक्ति, महुआ आदि मादक वस्तुओके सन्धानमे विशेष उन्मा- 
दिनी शक्तिकी उद्भूति देख पृथ्वी, जल आदि तत्त्वोके सम्मिश्रणसे चेतन्य- 
के प्रकाशका आविर्भाव मानते हे, वे इस बातकों भूल जाते हे कि 
जब व्यक्तिश जडतत्त्वोमे चैतन्यका लव-लेश नहीं है, तब उनकी 


नकल सानकपलणन- 


१ “अरहंग्रत्ययवेद्यत्वात्‌ जीवस्थास्तित्वसन्वयात्‌ ।* 
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समष्टिमे अद्भुत चैतन्यका उदय कहासे होगा ? एक प्राचीन जैन आचार्य- 
का कथन है कि आत्मा शरीरोत्पत्तिके पूर्व था एवं शरीरान्तके 
परचात्‌ भी विद्यमान रहता है तत्काल उत्पन्न हुए बालकमे पूर्वजन्मगत 
अभ्यासके कारण माताके दुग्धपानकगी ओर अभिलाषा तथा 
भ्रवृत्ति पायी जाती है। मरणके पदचात्‌ व्यन्तर आदि रूपमे कभी-कभी 
जीवके पुनर्जेन्मका बोध होता है। जन्मान्तरका किसी-किसीको स्मरण 
होता है। जड-तत्त्वका जीवके साथ अन्वय-सम्बन्ध नही पाया जाता। 
इसलिए, अविनाशी आत्माका अस्तित्व माने बिना अन्य गति नही है।।” 
न्यायसूत्रर के रचयिता कहते हें-“यदि जन्‍्मके पूर्वमे आत्माका 
सद्भाव न होता, तो वीतराग-भाव सम्पन्न शिशुका जन्म होना चाहिए 
था , किन्तु अनुभवसे ज्ञात होता है कि शिक्षु पूर्व अनुभूत वासनाओको 
साथ लेकर जन्म-धारण करता है।”* 
आत्माके विषयमे एक बात उल्लेखनीय है, कि वह अपनेको प्रत्येक 
वस्तुका ज्ञाताके रूपमे ( 5प0]०८४४०८।ए ) अनुभव करता है और 
अन्य पदार्थोको केवल ज्ञेयरूपसे ( 000]०८४४८ए ) ग्रहण करता है। 
भाषा-विज्ञानकी दृष्टिसे भी आत्माका अस्तित्व अगीकार करना आवश्यक 
है, अन्यथा उत्तम पुरुष ( "86 ?0"४०7 ) के स्थानमे अन्य पुरुष 
या मध्यमपुस्ष रूप दब्दोके द्वारा ही लोक-व्यवहार होता। 
अग्नेजी भाषामे आत्माका वाचक “” शब्द सदा बडे अक्षरोमें 
( (०७[०7709) |6706/ ) लिखा जाता है। क्या यह आत्माकी विशेषता- 
की ओर सकेत नही करता है ” 
विख्यात वैज्ञानिक सर ओलिवर लॉजने अपने गम्भीर प्रयोगों द्वारा 


१ “उक्त च-तदहजेस्तनेहातो रक्षोद्ष्टेभंवस्मते । 
भूतानन्वयनातृसिद्ध* प्रकृतिज्ञ: सनातन" ॥ 
“प्रमेयरत्नमाला पृ० १८१५ 
२ “वीतरागजन्मादशेनात्‌”-न्यायसू० ३३१।२५। 
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मरणके उपरान्त आत्माके अस्तित्वको प्रमाणित किया है!। देरट्लियत 
( 3 €४पा&७0 ) नामक यूरोपियन पण्डित लिखता है--कि आत्मा 
एक मौलिक खण्ड-विहीन ( 9॥77706 870 7ए4शञञ्रा26 ) वस्तु 
है। अतएव उसे अविनाशी होना चाहिए , कारण अखण्ड तथा मूल- 
भूत असयुक्त पदार्थ विनाश-विहीन होता है। आत्मामे जो ज्ञान उत्पन्न 
होता है, वह खण्ड खण्ड रूप न होकर अखण्ड समष्टि रूपमे पाया जाता 
है। उदाहरणार्थ हम कहते है आम एक मधुर फल है' इस 
दब्दमालिकामे परस्परमे भेद होते हुए भी हमे आ' म' ए' क' आदिका 
पृथक्‌ू-प्‌ थक बोध न होकर समष्टि रूपसे आम वस्तुका परिज्ञान होता है। 
यह ज्ञान भौतिक मस्तिष्कसे उत्पन्न नही होता। इस ज्ञानकी पुनरावृत्ति 
भी की जा सकती ह । इस कारण, जडतत्त्वसे भिन्न (॥777967७ ) 
तत्त्वका सदभाव मानना चाहिए ।* मेकडानल, शॉपन हॉयर, लेसिग, 
हडेर आदि पश्चिमके चिन्तकोने आत्माकी मौलिकताको एवं अवि- 
नाशिताको स्वीकार किया है। अमूर्तिक आत्माका विचार अनुभवका 
विषय हू, वह भौतिक विज्ञानकी परिधिके बाहरकी वस्तु है। मनोवैज्ञानिक 
शोधनमण्डल ( 728ए07729] +०5९४०००४७ 80269 ) ने आत्माके 
अस्तित्वको स्वीकार किया हँ। 

महाकवि कालिदास अपने अभिज्ञानशाकुन्तलमे लिखते हे- 
“कभी-कभी सुखी प्राणी भी मनोरम पदार्थोका दर्शन, मधुर शब्दोका 
श्रवण करते हुए भी अत्यन्त उत्कण्ठित हो जाता है , इससे प्रतीत होता 

१ जराशपैप्रश/ं४0 १०८ए7९एश 

२ 6. 52ट6ाग्रीट पा णएएटॉडराप07 ० (क्ाइग्रक्ष्याए छए 07 
थडक्ष०2ंा ऋ85०७... 92. 20, 

३ “प्रकट प्राएलाइक:073 ० +6 95एकआल्ओं ै०४5९४०८) 50- 
छाए. #&५ए४6 ०070ए0प्रशाएलेंप्र 650॥57960. ६96 €हा४ड:९०१7०९४ 07 
६06 807. छातवे॑ 7 8076 ०७8९४ €एला 6 +एप्। ० 6 
६6079 एय फथाग्राएाक्वग07--76ए एण एाठएश०१2०८ 
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है कि वह अत करणमे अकित पूर्व-जन्मके प्रेमको स्मरण करता है'।” 
कविका भाव यह ह कि अनुकूल तथा प्रिय वातावरणमे विद्यमान सुखी 
व्यक्ति की मनोवृत्तिमे परिवर्तत होनेका कारण जन्मान्तरके सस्कारोका 
प्रभाव है। 

पश्चिमका सन्‍्तकवि बड़ सबर्थ (9४०07058%0४४) कहता है- 
हमारा जन्म एक ऐसी निद्वित अवस्था है, जिसमे पूर्व ज़न्मके अस्तित्व- 
की अनुभूति विस्मृत हो जाती हैं। जिस आत्माका शरीरके साथ जन्म 
होता है वह हमारे जीवतनका एक ऐसा नक्षत्र है जो पूर्वमे दूसरी जगह 
अस्तगत हुआ था। और, जो बडी दूरसे आता हैं।” 

ड्रायडनका कथन भी बडा मामिक हें- अविनाशी आत्माका 
विनाश करनेकी क्षमता मत्युमे नहीं है। जब विद्यमान शरीरका मृत्तिका- 
रूप परिणमन होता है, तब आत्मा अपने योग्य नवीन आवास-स्थलका 
अन्वेषण कर लेता है एव अबाध गतिसे अन्य शरीरमे जीवन तथा ज्योति 
भर देता है।। 


१ “रम्याणि वीक्ष्य मधुराइच सिशम्य शब्दान्‌ 
पर्पुत्युकीभबति यत्सुखितोइपि जन्‍्तु । 
तच्चेतसा स्मरसि ननसबोधपूर्वेस्‌ 
भावस्थिराणि जन्मान्तरसोहृदमि ॥-श्रक ५, पु० १४०। 
2 छप7 एफ्राए 78 72प४ 8 8669 70वें ७ /#0728९00778, 
पृछ6 इ0पो ४७४ 77868 जरा पड, 0प7 गरा९४5 इक: 
छत ऐक्ष्त €!8०छ्ंश'8 78 82४78, 
लैखवें 2006४ 0700 8६8--0व06 09 ॥ए७:078 0 
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$ 


ताकिक-शिरोमणि श्रकलडू स्वासीसे इस विषयमें अत्यन्त विमल 
प्रकाश प्राप्त होता है। उनका युक्तिवाद इस प्रकार हैं- आत्माके 
विषयमे उत्पन्न होनेवाले ज्ञानके विषयमे सभी विकल्पों द्वारा आत्माकी 
सिद्धि होती है । आत्माके विषयमे यदि सन्देह है तो भी आत्माका सद्भाव 
सिद्ध होता है, क्योकि, सन्देह अवस्तुकों विषय नहीं करता। 
सदय-ज्ञान उभय कोटिको स्पर्श किया करता है। आत्माका यदि अभाव 
हो तो दो विकल्पोकी ओर झुकनेवाले ज्ञानका उदय कंसे होगा ” अनध्य- 
वसाय-ज्ञान भी जात्यन्धको रूपके समान प्रकृतमे बाधक नहीं है, कारण 
अनादिसे आत्माका परिज्ञान होता आया है। विपरीत-ज्ञानके मानने- 
पर भी आत्माका अस्तित्व सिद्ध होता है, पुरुषको देखकर उसमे स्थाणु- 
टू ठ-रूप विपरीत बोधके द्वारा जैसे स्थाणुकी सिद्धि होती है, उसी प्रकार 
आत्माका यथार्थ बोध होगा। आत्माके विषयमे समीचीन बोध माननेपर 
उसका अस्तित्व अबाधित सिद्ध होता ही है।” (तत्त्वाथराजवातिक २।८) 

स्वामी समन्तभद्कका युक्तिवाद इस विषयको और भी हृदय-म्राही 
बनाता है- जैसे हेतु' शब्दसे हेतु' रूप अर्थका बोध होता है, क्योकि 
हेतुशब्द सज्ञारूप है, इसी प्रकार जीव” शब्द अपने वाच्य रूप आत्मा" 
नामक बाह्य पदार्थकों स्पष्ट करता है, क्योकि जीव' दाब्द भी सज्ञा रूप 
है । सज्ञारूप वाचकका विषय-भूत वाच्य पदार्थ होना चाहिए। जेसे प्रमाण 
दब्द प्रत्यक्ष आदि प्रमाण रूप प्रमाणकों बताता है, वैसे ही माया आदि 
भान्तिपूर्ण शब्द अपने-अपने वाच्य-भूत माया आदि पदार्थोका परिज्ञात 
कराते हें '।” 

स्याद्वाद-विद्यापति आचार्य विद्यानन्दिका कथन हे-- यह जीव' 
दब्दका व्यवहार आत्मतत्त्वकों छोडकर शरीरके विषयमे प्रसिद्ध नहीं 





१ “जीवदाब्द. सबाह्यार्थ: सड्ज्ञात्वात्‌ हेतुशब्दबत्‌। 
मसायादिभाम्तिसऊज्ञादच सायाहे स्वे* प्रमोवितवत्‌ ॥। 
“आप्तमीमासा इलो ० ८ 
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कक 
हैं, कारण शरीर अचेतन है और वह आत्माके भोगका आश्रयरूपसे 
प्रसिद्ध है, आत्मा तो भोक्‍ता है। इन्द्रियोमे भी 'जीव' व्यवहार नही होता, 
कारण उनकी उपभोगके साधन रूपसे प्रसिद्धि है-जैसे हम कहते है 
में! आखो' से” देखता” हूँ यहा देखना” रूप क्रियाका साधन नेत्र इन्द्रिय 
है, देखनेवाला आत्मा पृथक्‌ पदार्थ है। 


रूप-रस-गध-शब्द आदि इन्द्रियोके विषयोमे जीव' शब्दका व्यवहार 
करना उचित नही है, कारण वे भोग्यरूपसे विख्यात हें-जैसे मे पानी” 
पीता हूँ यहा पीना क्रियाके विषयमे पानी रूप भोग्य पदार्थका ग्रहण 
किया जाता है तथा मे शब्द कर्त्ता आत्माको बताता हैं। अतएव भोक्‍ता 
आत्मा ही जीव' पद वाच्य है। चेतन्‍्यको शरीर आदिका कार्य माननेपर 
आत्मामे भोक्तापनेकी बुद्धिता औचित्य सिद्ध नहीं होता।” 


अ्रकलक स्वामी भाषा-शास्त्रियोके इस सन्देहका भी निराकरण 
करते हे कि जीव' शब्दके सदभावमे भी जीव रूप अर्थ न माने तो क्या 
बाधा है ? कारण प्रत्येक दब्दका अपने वाच्यार्थके साथ निदिचत सम्बन्ध 
हो, ऐसा विदित नही होता। इस भूमके निराकरणमे आचाये कहते हे- 
जीव' शब्दसे उत्पन्न होनेवाला जीव अर्थका बोध अबाधित है। जैसे, 
धूमदर्शनसे अग्निका परिज्ञान किया जाता है और अबाधित होनेसे उस ज्ञान 
पर बिश्वास किया जाता है उसी प्रकार प्रकृत प्रसगमे समझना चाहिए। 
मशीचिका मे उत्पन्न होनेवाला जलका ज्ञान बाधित होनेसे 
दोषयूक्त है। जो ज्ञान अबाधित है उसे निर्दोष मानना होगा। 
इस नियमानुसार जीव” हदब्द वास्तविक जीव” अर्थको द्योतित 
करता है। 


उस जीवकी हर्ष-विषाद आदि अवस्थाएँ है। यह प्रत्येक व्यक्ति- 
के अनुभव-गोचर है और प्रत्येक शरीरमे पृथक्‌-पृथक्‌ अनुभवमे आता 
है । इस अनुभवका परित्याग भी नहीं किया जा सकता। यही अनुभव 


विश्व-निर्माता र्श्‌ 


अपना निषेध करनेवाले व्यक्तिको स्वयं अपना परिचय 
कराता है। 

इस प्रकार यूक्ति, अनुभव आदि जिस आत्म-तत्त्वको सिद्ध करते 
है, उसके धर्म आदिकी अभिव्यक्ति करनेमे प्रयत्नशील होना प्रत्येक 
चिन्तक तथा समीक्षकका परम कर्तव्य है। 


विश्वनिर्माता 


आत्मा नामक पदार्थेके स्वतन्त्र अस्तित्वके सिद्ध होनेपर चित्तमे 
यह सहज शका उद्भूत होती है, कि आत्मत्व अथवा चैतन्यकी दृष्टिसे जब 
सब आत्माएँ समान है, तब उनमे दु ख-सुखका तरतम भाव अथवा विविध 
वत्तिया क्‍यों दृष्टिगोचर होती है” यदि इस समस्याको सुलझानेके लिए 
लोक-मतका सग्रह किया जाए तो प्राय यह उत्तर प्राप्त होगा-जीवो- 
का भाग्य ईश्वरके अधीन है, वही विश्व-नियन्ता उन्हें उत्पन्न करता है, 
रक्षण करता है तथा अपने अपने कर्मानुसार विविध योनियोमे भेज उन्हे 
दण्डित या पुरस्कृत करता है।” वेद-व्यास महाभारतमे लिखते है- 
यह जीव बेचारा अज्ञानी है, अपने दु ख-सुखके विषयमे स्वाधीन नहीं 
है, यह तो ईश्वरकी प्रेरणानुसार कभी स्वर्गमे पहुँचता है, तो कभी नरकमे ।' 

एक ईश्वर-भकत अपने भाग्य निर्माणके समस्त अधिकार उस पर- 
मात्माके हाथमे सौपते हुए लोगोको शिक्षा देता है--- 


रण 





१ “भावदचात्र हर्षविषादाद्यदरकाकारविवतं: प्रत्यात्मवेदनीय , 
प्रतिशरीर भेदात्मको5प्रत्याख्यानाहे. प्रतिक्षिपन्तमात्मान प्रतिबोधय- 
तीति कृत प्रयत्नेन ।” -अष्टशती 

२ अअज्ञो जन्तुरनीशो>यमात्मनः सुखदु.खयो.। 

ईद्वरप्रेरितों गच्छेत्‌ स्वर्ग” वा इवभूमेव वा ॥। 
“महाभारत वनपर्व ३०१२८ 


कि 
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दुनियाके कारखानेका खुदा खुद खानसामा हे। 
न कर तू फिक्र रोठीकी, अग्चें मर्ददाना है।॥। 

इस विचारधारासे अकर्मण्यताकी पुष्टि देख कोई कोई यह कहते 
है कि कर्म करनमे प्रत्येक जीव स्वतन्त्र है, हा, कर्मोके फल-विभाजनमे 
परमात्मा न्याय-प्रदाताका कार्य करता है। 

कोई चिन्तक सोचता है कि जब जीव स्वेच्छानुसार कर्म करनेमे 
स्वृतन्त्र है और इसमे परमात्माके सहयोगकी आवश्यकता नही हैं तब 
फलोपभोगमे परमात्माका अवलम्बन अगीकार करना आवश्यक प्रतीत 
नहीं होता । एक दार्शनिक कवि कहता है- 

को काको दुख देत है, देत करम भकभोर। 

उरभे-सुरभे आरपही, ध्वजा पवतके जोर ॥-भिेया भगवतीदास। 

अध्यात्म-रामायणमे कहा है-सुख-दु ख देनेवाला कोई नही है , 
दूसरा सुख-दु ख देता है यह तो कुबुद्धि ही है- 

“सुखस्य दु'खस्य न को5पि दाता परो ददातीति कुबुद्धिरेषा।” 

इस प्रकार जीवके भाग्यनिर्णयके विषयमे भिन्न भिन्न धारणाएँ 
विद्यमान है। इनके विषयमे गम्भीर विचार करनेपर यह उचित प्रतीत 
होता है कि अन्य विषयोपर विचारके स्थानमे पहिले परमात्माके विषय- 
'मे ही हम समीक्षण कर ले। कारण, उस गुत्थीको प्रारम्भमे सुलझाए बिना 
बस्तु-तत्त्वकी तहतक पहुँचनेमें तथा सम्यक्‌ चिन्तनमें बडो कठिनाव्या 
उपस्थित होती है। विश्वको ईदवरकी क्रीडा-भूमि अगीकार करनेपर स्वतत्र 
तथा समीचीन चिन्तनाका स्रोत सम्यक्रूपसे तथा स्वच्छुन्द गतिसे 
प्रवाहित नहीं हो सकता। जहा भी तकंणाने आपत्ति उठायी 
बहा ईइवरके विशेषाधिकारके नामपर सब कूछ ठीक बन जाता है क्योकि 
परमात्माके दरबारमे कल्पनाकी बटन दबायी कि कल्पना और तकंसे 
अतीत तथा ताकिकके तीक्ष्ण परीक्षणमे न टिकनेवाली बाते भी यथार्थता- 
की मुद्रासे अकित हो जाती है। जैसे, पहिले वाइसराय विशेषाधिकार 
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नामक जादृकी छडी हिलाकर अन्याय तथा अनीतिको भारतके नामपर 
नीति तथा न्याय क्षण-मात्रमे घोषित कर देता था, उसी प्रकार अनन्त 
आपत्तियों तथा महान्‌ विरोधोके बीचमे उस लीलामय परमपिता परमात्मा- 
की लोकोत्तर शक्ति आदिके बलपर असम्भव भी सम्भव तथा तकं-बाह्च 
भी तर्क-सगत बना दिया जाता है। अतएवं यह आवश्यक है कि साम्प्रदायिक 
सकीणणताको निर्मेमतापूर्वक निकालकर निर्मल मनोवृत्तिके साथ परमात्मा- 
के विषयमे विचार किया जाए। 

ईदवरकों विश्वका भाग्य-विधाता जैन-दार्शनिकोनें न मानकर उसे 
ज्ञान, आनन्द, शक्ति आदि अनन्त-गुणोका पुञ्ज परम-आत्मा (परमात्मा) 
स्वीकार किया है। इस मौलिक विचार-स्वातन्त््यके कारण महान्‌ दा्श- 
निक-चिन्तनकी सामग्रीके होते हुए भी वैदिकदाशनिकोने षट्दर्शनोकी 
सचीमे जैन-दशनको स्थान नहीं दिया। अस्तु, प्रसिद्ध पट्‌-दशेनोमे अपना 
विशिष्ट स्थान रखनेवाला साख्यदर्शन ईश्वर-विषयक जैन-विचार-शैली- 
का समर्थन करता है'। सेह्वर साख्य नामसे विख्यात योगदर्शन भी 
ईश्वरकों जगत॒करा कर्त्ता नहीं मानता। वह क्लेश, कमंविपाकाशयसे 
असम्बन्धित पुरुष-विशेषकों ईद्वर कहता है'। न्याय और वेशेषिक 
सिद्धान्तने मूल परमाणुओ आदिका अस्तित्व मानकर ईश्वरकों जगत्‌का 
उपादान कारण न मान निमित्तकारण स्वीकार किया है। 

पर्व मीमासा-दर्शत भी निरीश्वर साख्यके समान कर्त्ता-वादका 
निषेध करता है। उत्तर-मीमासा अर्थात्‌ वेदान्तमें भी ईश्वर कत्तृ त््वका 
तत््वत दर्शन नही होता है। उस दर्शनमें इस विश्वको ब्रह्मका अभिव्यक्त 


न नलयपीकनननपन्‍नलक-»-अममसन्‍ककफ 


१ “ईइवरासिद्थें: “साख्य सू० १६२॥ 


२ “क्लेशकर्मविषाकाहयेरपरामुष्ट.. पुरुषविशेष ईइवर. 
>योगसूत्र १२४। 


३ देखों--मृकक्‍तावली, 76 टयॉपफ्छ! मसब्णा926 
तवा9--. 489-व94 
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विवतं माना है। इस प्रकार, शान्त भावसे दाशेनिक वाड्मयका परि- 
शीलन करनेपर विदित होता हैं कि जैनदशेनके अकत्तु त्व सिद्धान्तमें 
बहुतसे दार्शनिकोने हाथ बेंटाया है। फिर भी, यह देखकर आइचर्य होता 
है कि केवल जैन-दर्शन पर ही नास्तिकताका दोष लादा गया है। इसका 
वास्तविक कारण यह मालूम होता है कि जैनधर्म ऋग्वेदादि वेदिक 
वाड्मयको अपने लिए पथ-प्रदर्शक नही मानता । शुद्ध अहिसात्मक विचार- 
प्रणालीको अपनी जीवननिधि माननेवाला जैन तत्त्वज्ञान हिसात्मक बलि- 
विधानके प्रेरक वेदिक वाडमयका किस प्रकार समर्थन करेगा ? इसका 
अर्थ यह नही हैं कि जैन-दार्शनिक वेद (ज्ञान) के विरोधी है। जैनधर्म 
प्रथमानुयोग, करणानुयोग, चरणानुयोग और. द्वव्यानुयोग रूप अपने 
अहिसामय विशिष्ट ज्ञानपुज्जोका आराधक है। भगवड्जिनसेनने हिसा- 
त्मक वाक्योको यमकी वाणी बताते हुए अहिसामय निर्दोष जैनधर्ममे 
वर्णित द्वादशागमय महाशास्त्रोको ही वेद माना है। 
-(आदिपुराण ) 
जैन-दर्शन क्रोध-मान-माया-लोभ, हास्य, भय, विस्मय आदि विकारो- 
से रहित वीतराग, सर्वज्ञ परम-आत्माको ईश्वर मानता है। वह विश्वकी 
क्रीडामे किसी प्रकार भाग नहीं लेता। वह क्ृतक्ृत्य है, विक्ृतिविहीन 
हैँ तथा सर्व प्रकारकी पूर्णताओसे समन्वित है। उसी परमात्माको राग, 
द्ेष, मोह, अज्ञान आदिसे अभिभूत व्यक्ति अपनी भावना और अध्ययन- 
के अनुसार विचित्र रूपसे चित्रित करते हे। आत्मत्वकी दृष्टिसे हममे 
और परमात्मामे कोई अन्तर नहीं है, केवल इतना ही भेद है कि हममें 
देवी शक्तिया प्रसुप्त स्थितिमे है और उनमें उन गुणोका पूर्ण विकास 
होनेसे वे आत्माएँ स्फीत बत चुकी हे-इतनी निर्मेल और प्रकाशपूर्ण 
हैं कि उनके आलोकमे हम अपना जीवन उज्ज्वल और दिव्य बना सकते 
है । विद्या-वारिधि बैरिस्टर चम्पतरायजीने अपने महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ की 
ऑफ नॉलेज” ( 6८ए ० &70ण्ञॉ०१४८ ) में लिखा है-- 
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[७70 -- 29857078 -- (००0, 

(>04--779$87078 -- ४870. 

अर्थात्‌ मनुष्य --वासनाएँ --ईइवर, 

ईद्वर-- वासनाएँ -- मनुष्य । 
जैन दाशनिकोने परमात्माका पद प्रत्येक प्राणीके लिए आत्म-जाग- 
रण द्वारा सरलतापूर्वेक प्राप्तव्य बतलाया है। यहा ईश्वरका पद किसी 
एक व्यक्ति-विशेषके लिए सब्वंदा सुरक्षित नहीं रखा गया है। अनन्त 
आत्माओने पूर्णतस्मा आत्माको विकसित करके परमात्मपदको प्राप्त 
किया है तथा भविष्यमे प्राप्त करती रहेगी। सच्ची साधनावाली आत्माओ- 
को कौन रोक सकता है ? वास्तविक प्रयत्न-शून्य दुर्बेल अपवित्र आत्मा- 
ओको किसी विशिष्ट शक्तिकी क्षपा द्वारा मुक्तिमे प्रविष्ट नही करवाया 
जा सकता। जैन दर्शनके ईश्वरवादकी महत्ताको हृदयगम करते हुए एक 
उदारचेता विद्वानूनें कहा था--यदि एक ईश्वर माननेके कारण किसी 
दर्शनको आस्तिक' सज्ञा दी जा सकती है, तो अनन्त आत्माओके लिए 
मुक्तिका द्वार उन्मुक्त करनेवाले जेन-दर्शनमे अनन्त गुणित आस्तिकता 

स्वीकार करना न्याय प्राप्त होगा।* 


परमात्मा अनन्त ज्ञान, अनन्त आनन्द, अनन्त शक्ति तथा अनन्त 
दर्शन आदि गूणोका भण्डार है। वह ससार-चक्रमे परिभूमण कर जन्म- 
जरा-मरणकी यन्त्रणा नही उठाता। उस ज्ञान, आनन्द, वीतराग, मोह- 
विहीन, वीत-द्वेष, निर्भीक, प्रशान्त, परिपूर्ण परमात्माका विश्वके सुख- 
दु ख-दानमे हस्तक्षेप स्वीकार करनेपर वह आत्मा राग-हेश, मोह आदि 
दुर्बलताओसे पराभूत हो साधारण प्राणीकी श्रेणीमे आ जाएगा। 

जब, परमात्मामे परम करुणा, त्रिकालज्ञता और मर्यादातीत शक्तिका 
भण्डार विद्यमान है, तब ऐसे समर्थ और कुशल व्यक्तिके तत्त्वावधान 
या सहयोगसे निर्मित जगत्‌ सुन्दरता, पूर्णता तथा पवित्रताकी साकार 
प्रतिमा बनता और कही भी दुख और अश्ान्तिका लव-लेश भी न पाया 
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जाता। कदाचित्‌ परिस्थितिविशेषवश कोई पथ-भूष्ट प्राणी विनाशकी 
ओर झूकता, तो वह करुणा-सागर पहिले ही उस पथ-भूष्टको सुमार्गपर 
लगाता और तब इस भूतलका स्वरूप दर्शनीय ही नहीं, स्वंदा वन्दनीय 
भी होता। विश्वके विधानमे विधाताका हस्तक्षेप होता, तो एक कविके 
ग़ब्दोमे सुवर्णमे सुगनन्‍्ध, इक्षुमे फल, चन्दनमे पुष्प, विद्वानूमे धनाढयता 
और भूपतिमे दीर्घजीवनका अभाव न पाया जाता।। 

प्रभुकी' भक्तिमे निमग्न पुरुष निर्मेल आकाश, रमणीय' इन्द्रधनुष, 
विशाल हिमाचल, अगाध और अपार सिशु, सुगन्धित तथा मनोरम पुष्प 
आदि आकर्षक सामग्रीको देखकर प्रभुकी महिमाका गान करते हुए उन 
सुन्दर पदार्थोके निर्माणके लिए उस परम पिताके प्रति हार्दिक श्रद्धा- 
जलिया अपित करता है। किन्तु जब उसी भकक्‍तकी दृष्टिमे इस जगत्‌की 
भीषण गन्दगी, बाह्य तथा आन्तरिक अपवित्रता, अनन्त विषमताएँ 
आती हूँ, तब उन पदाथ्थोसे परमात्माका न्याय-प्राप्त सम्बन्ध स्वीकार 
करनेमे उसकी आत्माको अत्यधिक ठेस पहुँचती है। कौन ज्ञानवान्‌ मास- 
पीप-रुधिर-मल-मृत्र सदुश बीभत्स वस्तुओमे जीवोकी उत्पत्ति करनेके 
कौशल प्रदर्शनका श्रेय सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌ परमानन्दमय परमात्माको 
प्रदान करनेका प्रयत्न करेगा | 

शान्‍त भावसे विचार करनेपर यह शका प्रत्येक चिन्तकके अन्त - 
करणमे उत्पन्न हुए बिना नहीं रहेगी कि उस परम प्रवीण पिताने अपनी 
श्रेष्ठ कृति रूप इस मानव-शरीरकों पल-रुधिर-राध-मल थैली, कीकस 
बसादिते मैली' बनानेका कष्ट क्यो उठाया ? यदि विचारक व्यक्ति 
परमात्माके प्रयत्नके बिना अपविन्न तथा घृणित पदार्थोका सदभाव स्वीकार 
करनेका साहस करता है, तो उसे अन्य पदार्थोके विषयमे भी इसी न्‍्यायकों 
प्रदर्शित करनेका सत्‌ू-साहस दिखानेमे कौन-सी बाधा हैं” 





१ “गन्ध. सुबर्ण फलसिक्षुकाण्डे, नाकारि पुष्पं खल चन्दनेषु। 
विद्वान धनी भूपतिदी घेंजीवी धातुः पुरा कोडपि न बुद्धिदोअभूत्‌ ।” 
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असहमत सगम' (07. प्र०८7८७ 07 ०900877८४” में इस शका- 
का समाधान किया हैँ कि जगत्‌ रूप कार्यका कर्ता ईश्वरकों क्यों नहीं 
माना जाय ” जगत्‌का बनानेवाला ईश्वर है, तो ईइवरका बनानेवाला 
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अन्य होगा, उसका भी निर्माता कोई अन्य मानना पडेगा। इस प्रकार 
बढनेवाली अनवस्थाके निवारणार्थ यदि ईश्वरका सदभाव बिना अन्य 
कर्ताके स्वीकार किया जाता है, तो यही नियम जगत्‌॒के विषयमे भी मानना 
होगा। कमसे कम ऐसी बात तो नहीं स्वीकार की जा सकती कि परम 
आत्मा मनुष्य या पशुके पेटमे अपनी शक्ति द्वारा मल-मूत्रादिका निर्माण 
करता रहता है। यदि भौतिक और रासायनिक प्रक्रियाके द्वारा पेटमे उप- 
रोक्त कार्य होता है, ऐसा अगीकार करनेपर यह धारणा, कि प्रत्येक पदार्थ- 
का निर्माता होना ही चाहिए, धराशायी हो जाती है। 

प्रभगी महिमाका वर्णन करते हुए राम-भक्‍त कवि तुलसी कहते 
हें---'सीयरामसय सब जग जानी” दूसरा कवि कहता है- जले विष्णु: 
स्थले विष्णु झ्राकाशें विष्णुरेव च-इन भकक्‍तजनोकी दृष्टिमे विश्वके 
कण-कणमे एक अखण्ड परमात्माका वास है। सुननेमे यह बात बडी मधुर 
मालूम होती है, किन्तु तकंकी कसौटीपर नही टिकती | यदि सम्पूर्ण बिद्वमे 
परमात्मा ठसाठस भरा हुआ हो तो उसमे उत्पाद-व्यय गमनागमन आदि 
क्रियाओका पूर्णतया अभाव होगा। क्योकि, व्यापक वस्तुमे परिस्पन्दन 
रूप क्रियाका सद्भाव नहीं हो सकता। अत अनादिसे प्रवाहित जड- 
चेतनके प्राकृतिक सयोग-वियोग रूंप इस जगत्‌के पदार्थोमे स्वय सयुक्त- 
वियुक्त होनेकी सामर्थ्य है, तब विश्व-विधाता नामक अन्य शक्तिकी 
कल्पना करना तकंसगत नहीं हे। 


वेज्ञानिक जूलियन हक्‍्सले कहता है-इस विश्वपर शासन करने- 
वाला कौन या क्‍या है”? जहातक हमारी दृष्टि जाती है, वहातक हम 
यही देखते हे कि विश्वका नियन्त्रण स्वयं अपनी ही शक्तिसे हो रहा है। 
यथार्थमे देश और उसके शासककी उपमा इस विद्वके विषयमे लगाना 
मिथ्या है। 
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कत्तु त्व पक्षवालोके समक्ष यह युक्ति भी उपस्थित की जाती है कि 
जब कर्ताके अभावमे प्रकृतिसिद्ध सनातन ईइवरका सदरभाव रह सकता 
है और इसमें कोई आपत्ति या अव्यवस्था नही आती है, तब यही न्याय 
जगत्‌के अन्य पदार्थोके कत्तुं त्वके विषयमे क्यो न लगाया जाए ” ऐसा 
कोई प्रकृतिका अटल नियम भी नही है कि कुछ वस्तुओका कर्त्ता पाया 
जाता है, इसलिए सब वस्तुओका कर्त्ता होना चाहिए। ऐसा करनेसे तके- 
शास्त्रगत अल्प-पदार्थ-सम्बन्धी नियमको सावंत्रिक पाया जानेवाला नियम 
मानने रूप दोष ( #79/82ए ) आएगा। 


इस प्रसगमे की ऑफ नॉलेज'की निम्न पक्तिया उपयुक्त हेँ- 


“सृष्टिकत्त त्वके विषयमे यह प्रइन प्रथम उपस्थित होता है कि 
ईदवरने इस विश्वका निर्माण क्यो किया ” एक सिद्धान्त कहता है कि 
इससे उसे आनन्दकी उपलब्धि हुई, तो दूसरा कहता है कि वह अकेले- 
पनका अनुभव करता था और इसलिए उसे साथी चाहिए थे। तीसरा 
सिद्धान्त कहता है कि वह ऐसे प्राणियोका निर्माण करना चाहता था जो 
उसका गृणगान करे तथा पूजा करे। चौथा पक्ष कहता हैँ कि वह विनोद- 
वश विद्वनिर्माण करता है। इस विषयमें यह विचार उत्पन्न होता है कि 
विश्वकर्त्ताकी ऐसा जगत्‌ निर्माण करनेकी इच्छा क्‍यों हुईं जिसमे बहत 
बडी सख्यामे प्राणियोकों नियमत दुख और शोक भोगने पडते 
है ? उसने अधिक सूखी प्राणी क्यो नहीं बनाए जो उसके साथमे रहते।* 


हल ता 
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कत्त त्वका परमात्मामे आरोप करनेसे वह वन्दतीय विभूति राग- 
हेष, मोह आदि विकारयुक्त बन साधारण मानवके धरातलपर आ गिरेगी 
और ऐसी स्थितिमे वह दिव्यानदके प्रकाशसे वड्चित हो पवित्र आत्माओ- 
का आदर्श भी न रहेगी। 


कत्त त्वके फेरमे फंसे हुए उस परमात्माके विरुद्ध विवेकके न्‍्यायालय- 
में बेरिस्टर चम्पतरायजीका यह आरोप विशेष आकर्षक तथा प्रभावक 
मालूम होता है- जिसने मलिनताकी मूत्ति अत्यन्त बीभत्स मल-मूत्रकी 
खानि स्वरूप शरीरमे इस मानवको उत्पन्न करके उस दरीरके ही भीतर 
इसे कंद कर रखा है, वह परम-पिता, परम-दयालु, बुद्धिमान्‌ परमात्मा 
जेसी पवित्र वस्तु नही हो सकती। ऐसी कृति तो निर्दंयता एवं प्रतिशोध- 
के दुर्भावकों स्पष्टतया प्रमाणित करती है ।” 


प० जबाहरलाल नेहरू अपने आत्म-चरित्र मेरी कहानी” मे अपने 
हृदयके मार्मिक उद्गारोको व्यक्त करते हुए लिखते है-परमात्माकी 
कृपालूृतामे लोगोकी जो श्रद्धा है, उस पर कभी-कभी आइचर्य होता है 
कि किस प्रकार यह श्रद्धा चोट-पर-चोट खाकर जीवित है और किस 
तरह घोर विपत्ति और कृपालुताका उल्टा सुबूत भी उस श्रद्धाकी दृढता- 
की परीक्षाएँ मान ली जाती है।” 


जें० रार्ड हापकिन्सकी ये पक्तिया अन्त करणमे गूजती है- 
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” “सचमृच तू न्‍्यायी हे स्वामी, यदि से करूँ विवाद, 
किन्तु नाथ मेरी भी हैँ, यह न्याय-युक्‍त फरियाद। 
फलते और फूलते हें क्यो, पापी कर-कर पाप, 
मुझे निराशा देते है क्‍ये सभी प्रयत्न कलाप। 
हे प्रिय-बन्धु, साथ मेरे यदि तू करता रिपुका व्यवहार, 
तो क्या इससे भ्रधिक पराजय, ञ्ो बाधाओका करता वार । 
अरे उठाई गीर वहा वे मझ और विषयोके दास, 
भोग रहे वे पडे मौजमें हे जीवनके विभव विलास। 
और यहा में तेरी खातिर काट रहा हें जीवन नाथ, 
हा, तेरे पथपर ही स्वामी घोर निराशाओ्रोके साथ।* 
विश्वका ऐसा अस्त-व्यस्त चित्र चिन्तककों चकित बना क्त त्वकी 
ओरसे पराड्मुख कर देता है। विहारके भूकम्पपीडित प्रदेशमे पर्यटन द्वारा 
दुखी व्यक्तियोका प्रत्यक्ष परिचय प्राप्कर पडित नेहरूजी लिखते 
हे- हमे इसपर भी ताज्जुब होता है, कि ईइवरने हमारे साथ ऐसी 
निर्देयतापूर्ण दिल्लगी क्यों की कि पहिले तो हमको त्रुटियोसे पूर्ण बनाया, 
हमारे चारो ओर जाल और गड्ढे बिछा दिए, हमारे लिए कठोर और 
दु खपूर्णं ससारकी रचना कर दी, चीता भी बनाया और भेड भी। और 
हमको सजा भी देता है।” 


अल बमननननीननतपन तन न. शा 
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-नेहरूजीकी पुस्तक मेरी कहानी से 


६ जैनशासन 


धर्मके विषयमे नेहरूर्जके विचारोसे कितनी ही मतभिन्नता क्‍यों 
न हो, किन्तु निष्पक्ष विचारक व्यक्तिकी आत्मा उनके द्वारा 
आन्तरिक तथा सत्यतासे पूर्ण विचार-धाराका समर्थन किए बिना न 
रहेगा। 

देखिए, मृत्युकी गोदमे जाते-जाते पञजाब-केसरी लाला लाजपतराय 
कितनी सजीव और अमर बात कह गए हे- क्या मुसीबतो, विषमताओं 
और ऋरताओसे परिपूर्ण यह जगत्‌ एक भद्र परमात्माकी कृति हो सकता 
है? जब कि हजारो मस्तिष्कहीन, विचार तथा विवेकशून्य, अनेतिक, 
निर्देय, अत्याचारी, जालिम, लुटेरे, स्वार्थी मनुष्य विलासिताका जीवन 
बिता रहे हे और अपने अधीन व्यक्तियोको हर प्रकारसे अपमानित, 
'पद-दलित करते हे और मिद्टीमे मिलाते हे, इतना ही नही, चिढाते भी 
है। ये दुखी लोग अवर्णनीय कष्ट, घृणा तथा निर्दयतापूर्ण अपमान- 
सहित जीवन व्यतीत करते हे, उन्हे जीवनके लिए अत्यन्त आवश्यक 
वस्तुएं भी नहीं मिल पाती। भला, ये सब विषमताएँ क्यो हे ” क्‍या ये 
नन्‍्यायशील और ईमानदार ईइ्वरके कार्य हो सकते हे ?।” आगे 
चलकर पञ्जाब-केसरी कहते हें-मुझे बताओ-तुम्हारा ईश्वर कहा 
हैं। मे तो इस निस्सार जंगतमे उसका कोई भी निशान नहीं 
पाता'।” 
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इ्८ ज॑नशासन 


ईद्वर-कत्‌ त्वके सम्बन्ध अत्यन्त आकर्षक युक्तित यह उपस्थित 
की जाती है-'क्या करे, परमात्मा तो निष्पक्ष न्याय-दाता है, जिन्होने 
पापकी पोटली बाध रखी है, उनके कर्मानुसार वह दण्ड देता हैं। दयाकी 
अपेक्षा न्‍्यायका आसन ऊँचा है।” 


ऐसे करत त्वसमर्थक व्यक्तिको सोचना चाहिए, कि अनन्तज्ञान, 
अनन्तशक्ति तथा अनन्त करुणापूर्ण परमपिता परमात्माके होते हुए दीन- 
प्राणी पापोके सचयमें प्रवृत्ति करे उस समय तो वह प्रभु चुपचाप इस 
दृ श्यको देखता रहे और दण्ड देनेके समय सतर्क और सावधान हो अपने 
भीषण न्यायास्त्रका प्रयोग करनेके लिए उद्यत हो उठे। यह बडी विचित्र 
बात है! क्या सर्व-शक्तिमान्‌ परमात्मा अनर्थ अथवा अनीतिके मार्ममे 
जानेवाली अपनी सन्‍्ततिसमान जीवराशिको पहिलेसे नहीं रोक सकता ” 
यदि ऐसा नही है तो सर्वंशक्तिमान्‌ क्‍या अर्थ रखता है ” 


गुउब्माटएप्र9/0०ए ० ऐ८।४707'-धर्मका दिवालियापन' अग्नेजी 
अन्थमे बडे मामिक दाब्दोमे परम उपकारी परमात्माके होते हुए विश्वमे 
जीवोकी कष्टपूर्ण अवस्थाके सदभावपर आलोचना की गई है। पापके 
'फल स्वरूप युद्धका प्रचण्ड दण्ड ईव्वर प्रदत्त मानना अत्यन्त जघन्य तथा 
महान्‌ प्रतिहिसात्मक कार्य है। एक शक्तिशाली पिता अपनी कन्या पर 
अत्याचारको चुपचाप देखता है और पीछे यह कहता है कि इस लडकीने 
मेरे गौरवपर पानी फेर दिया है। ऐसे पितके समान ईश्वरका भी कार्य 
माना जायगा। समर्थ एवं परोपकारी महान्‌ आत्मा पहले ही अनर्थकों 
रोकनेका उद्यम करेगा जिससे पश्चात्‌, दण्डदानकी अग्रिय स्थिति उत्पन्न 
न होवे'। 
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विश्वनिर्माता ३६ 


गाधीजीके द्वारा अत्यन्त पूज्य गुरु-तुल्य आदरणीय माने गए महा- 
नुभाव हातावधावी राजचद्रजी लिखते हे-जगतृकर्त्तान ऐसे 
पुरुषोको क्यो जन्म दिया ? ऐसे नाम डुबानेवाले पृत्रको जन्म देनेकी क्‍या 
जरूरत थी जो विषयादिकोमे निमग्न हो अपनी आत्माको ईहवरीय प्रकाश- 
से पूर्णतया बचित रखनेके प्रयत्नमे सलग्न रहता है! ?” 

इस श्रकार बहुजन समाज-सम्मत जगत्‌-कत्तु त्वकी मान्यताके विरुद्ध 
तक और अनुभवोके' आधार पर विषयका विवेचन किया जाए तो वह 
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१ श्रीसद्‌ राजचद्र प ० ६६। 

२ अनुभवके आधारपर साधुचेतस्क कवि भूधरदासकी वाणीसे 


क्‍या ही सुन्दर तके विधाताके सम्मुख उपस्थित हुआ है- 


४० जेनशासन 


एक स्वृतन्त्र ग्रन्थ बन जाएगा और प्रस्तुत रचनाकी समस्त परिधिको 
आत्मसात्‌ कर लेगा। विशेष जिज्ञासुओको प्रमेयकमलसात्तंण्ड,' अष्ठ- 
सहस्री,, आ्राप्तपरीक्षा आदि जैन न्याय तथा दर्शनके ग्रन्थोका परि- 
शीलन करना चाहिए। हमारा तो ऐसा विचार होता है कि कत्त वादी 
साहित्यका भी सम्यक्‌ प्रकार मनत और चिन्तन किया जाए तो उसीमे 
इस बातकों सिद्ध करनेवाली पर्याप्त सामग्री प्राप्त होगी कि परमात्मा 
सत --चित्‌ -|-आनन्द स्वरूप है । जगत॒का उद्धार करने और धर्मका सस्था- 
पन करनेके लिए अवतार धारण करनेवाले, कवि बेदव्यासकी गीताके 
प्रमूख पुरुष श्रीकृष्णचन्द्रकी वाणीसे ही यह सत्य प्रकट होता है. कि- 
“परमात्मा न लोकका कर्त्ता है, और न कर्म अथवा कर्मफलोका सयोग 
करानेवाला है , प्रकृति ही इस प्रकार प्रवृत्ति करती है, वह परमात्मा 
पाप या पुण्यका अपहरण भी नहीं करता। ज्ञानपर अज्ञानका आवरण 
पडा है इसलिए प्राणी विम्‌ग्ध बन जाते है ।” 
सज्जन जो रचे तो सूधारस सो कोन काज, 
दुष्ट जीव किये काल-क्ट सो कहा रही 
दाता निरमापे फिर थापे क्‍यों कल्प-वच्छ, 
याचक विचारे लघु तृण हु तें हु सही॥। 
इष्ट के सयोग ते न सीरो घतसार कछ, 
'जगत को ख्याल इन्द्रजाल सम है बही। 
ऐसी दोय-दोय बात दीखे विधि एक ही सी 


काहे को बनाई मेरे धोखों मन है यही॥ 5०॥ 
“जनशतक ६8 


१ ताकिक प्रभाचन्द्राचार्य । 
२ आचार्य विद्यानन्दि। 
३ “न कतृ त्व न कर्माणि लोकस्यथ सृजति प्रभुः। 
न कर्मफलसयोगे स्वभावस्तु अवबतेते॥ 
नादते कस्यचित्‌ पाप न चेच सुकृत विभुः। 
अज्ानेनावृत ज्ञानं तेन मुह्यन्ति जन्तव' -गीता ५-१४, १५ 


विश्वनिर्माता ४१ 


प्रकाण्ड ताकिक जैनाचार्य अकलकने अपने अकलकस्तोत्रमे न्‍्यायकी 
कसौटीपर कसी गयी पूजनीय विभूति परमात्मापर प्रकाश डालते हुए 
उन्हे महान देवताके रूपमे मान इन उद्बोधक शब्दोमे निर्दोष, बीतराग 
परमात्माको प्रणाम किया है- 


“त्रेलोक्थ. सकल तिकालविषय सालोकमालोकितसू 
साक्षात्‌ येन यथा स्वयं करतले रेखात्रय सागुलि। 
रागह्ेषबभयासयान्तकजरालोलत्वलोभादयो 

नाल यत्पदलडघनाथ स महादेवो मया वन्धते ॥ 


-जो त्रिकालवर्ती लोक तथा अलोकके समस्त पदार्थोका हस्त- 
गत अगुलियों तथा रेखाओके समान साक्षात्‌ अवलोकन करते हे तथा 
राग-द्वेष, भय, व्याधि, मृत्यु, जरा, चचलता, लोभ आदि विकारोसे विमुक्त 
है, उन महादेव-महान्‌ देवकी में वन्दना करता हूँ। 
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१ जय सरबग्य अलोक-लोक इक उड़्वत देखे। 
हस्तामल ज्यों हाथलीक ज्यों, सरब बिसेखे॥ 
छही दरब गुन परज, काल त्रय क्तंमान सम। 
दर्पण जेम प्रकास, नास सल कर्म महातम ॥॥ 
परमेष्ठी पा्चयों विघनहर, मगलकारी लोक मे। 
सन बच काय सिर लाय भुवि, श्रानद सो दो धोक मे ॥ १॥ 
“चानतराय, चर्चाशतक | 


४२ जनशासन 


परमात्मा और सर्वज्ञता 

परमात्माके कत्त त्वको विविध दोष-मालिकासे ग्रसित देख कोई-कोई 
विचारक परमात्माके अस्तित्वपर ही कृठाराघात करनेमे अपने मनोदेवता 
को आनन्दित मानते हे। वे तो परमात्मा अथवा धर्म आदि जीवनो- 
पयोगी तत्त्वोको मानव-बुद्धिके परेकी वस्तु समझते हे। एक विद्वान्‌ कहता 
है, जिस तकंके सहारे तत्त्वव्यवस्था की जाती है वह सदा सन्मार्गका ही 
प्रदर्शन करता हो, यह नहीं है। कौन नही जानता कि यक्तिका आश्रय 
ले अतत्त्वको तत्त्व अथवा अपरमाथ्थंकों परमार्थ-सत्य सिद्ध करनेवाले 
व्यक्तियोका इस युगमे बोलबाला दिखायी देता है। जैसे द्रव पदार्थ अपने 
आधारगत वस्तुओके आकारको धारण करता है, उसी प्रकार तर्क भी 
व्यक्तिकी वासना, स्वार्थ, शिक्षा-दीक्षा आदिसे प्रभावित हो कभी तो 
ऋणजू और कभी वक्र मार्गकी ओर प्रवृत्ति करनेसे मुख नहीं मोडता। 
इसलिए तके सदा ही जीवन-नौकाको व्यामोहकी चट्टानोसे बचानेके लिए 
दीप-स्तम्भका कार्य नियमसे नहीं करता। 

कदाचित्‌ धर्म-प्रथोके आधारपर ईश्वर-जेसे गम्भीर तथा कठिब 
तत्त्वका निरचय किया जाए तो बडी विचित्र स्थिति उत्पन्न हुए बिना 
न रहेगी। कारण, उन धर्मे-ग्रथोमे मत-भिन्नता पर्याप्त मात्रामे पद-पद 
पर दिखायी देती है। यदि मत-भिन्नता न होती तो आज जगत्‌मे धामिक 
स्वर्गंका सामाज्य स्थापित न हो जाता ”? जो धर्म-प्रन्थ अहिसाकी गुण- 
गाथा गानेमें अपनेको कृत-कृत्य मानता है वही कभी-कभी जीव-वधको 
आत्मकल्याणका अथवा आध्यात्मिक विकासका विशिष्ट निमित्त बतानेमे 
तनिक भी सकोच नहीं करता। ऐसी स्थितिमें घबडाया हुआ मुमुक्ष कह 
बेठता है-भाई, धर्म तो किसी अंधेरी गृफाके भीतर छुपा है, प्रभाव- 
दाली अथवा बुद्धि आचरण आदिसे बलसम्पन्न व्यक्तिने अपनी शक्तिके 
बलपर जो मार्ग सुझाया, भोले जीव उसे ही जीवन-पथ-प्रदर्शक दिव्य 
ज्योति मान बैठते है। कविने ठीक कहा है- 


परमात्मा और सर्वज्ञता ४३ 


“तर्कोड्प्रतिष्ठ: श्रुतयो विभिन्ना 
नेको मुनियंस्थ बचः प्रमाणम्‌। 
धर्मस्यथ तत्त्व निहित गुहाया 
सहाजनो येत्र गत स पन्‍्था ॥* 
गम्भीर चिन्तनसे समीक्षक इस निष्कर्षपर पहुँचेगा कि पूर्वोक्त 
विचार-शैलीने अतिरेकपूर्ण मार्गका अनुसरण किया है। सुव्यवस्थित 
तक सर्वत्र सवंदा अभिवन्दनीय रहा है, इसीलिए पशुजगत्से इस मानव- 
का पृथक्करण करनेके लिए ज्ञानवानोको कहना पडा कि-७7 8 
8 77079 >0772-मनुष्य तकंणाशील प्राणी है। यह विशिष्ट 
विचारकता ही पश्‌ और मनुष्यके बीचकी विभेदक रेखा है। जिस नैस- 
गिक विशेषतासे मानव-मूर्ति विभूषित है उस तकंकी कभी-कभी असत्‌ 
प्रवृत्तिको देख तक॑मात्रको विष खिला मृत्युके मुखमें पहुँचानेसे हम मानव- 
जीवनकी विशिष्टतासे वचित हो जाएँगे। जैसे कोई विचित्र आदमी यह 
कहे कि में श्वास तो लेता हूँ किन्तु श्वास लेनेके उपकरण मेरे 
पास नही हेँ। इसी प्रकार सारा जीवन तकंपर प्रतिष्ठित रहते हुए मानव- 
के मखसे तक-मात्रके तिरस्कारकी बात सत्यकी मर्यादाके बाहर हैं तथा 
विवेकी व्यक्तियोके लिए पर्याप्त विनोदप्रद है। इसलिए हमे इस निष्कर्ष- 
पर पहुँचना होगा कि जहा क्तक॑ गन्दे जलके सदृश मलिनता तथा अशुद्धता- 
को बढाता है, वहा समीचीन तके जीवनकी महान्‌ विभूति है। और उसका 
रस पिए बिना मानवका क्षण-भर व्यतीत होना भी कठिन है। असत्यके 
फेरमे फेंसे हुए सत्यको विश्लेषण करनेका तथा उसकी उपलब्धि कराने- 
का श्रेय समीचीन तकंको ही तो ह , अत समीचीन तकंके द्वारा हमें 
परमात्मा और उसके स्वरूपके विषय वह प्रकाश मिलेगा जिससे अन्चवे- 
घषककी आत्मामें नवीन विचारोका जागरण होगा। 
समीचीन तकंके अग्नि-परीक्षणमे विश्वनियन्ता परमात्माकी अब- 
स्थिति नही रहती। किन्तु, उसी परीक्षणसे परमात्माका ज्ञान, आनन्द, 
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शान्त, वीतराग स्वरूप अधिक विमल बन विद्व तथा वैज्ञानिक विचार- 
कोको अपनी ओर विवेकपूर्वक आकर्षित करता है। स्वामी समब्तभद्र 
परमात्माकी मीमासा करते हुए लिखते हे-विदश्वके प्राणियोमे रागादि 
दोष तथा ज्ञानके विकास और हासमें तरतमताका सदभाव पाया जाता 
हू-कोई आत्मा राग-द्वेष-मोह-अज्ञानसे अत्यधिक मलीन होता है तो 
किसीमे उन विकारोकी मात्रा हीयमान तथा अल्पतर होती जाती है। 
इससे इस तरक॑का सहज उदय होता है कि कोई ऐसा भी आत्मा हो सकता 
है जो राग, द्वेष, मोह आदि विकारोसे पूर्णतया विमुक्त हो, वीतराग बन 
सर्वज्ञताकी ज्योतिसि अलकृत हो। खानिसे निकाला गया सुवर्ण किट्ठ- 
कालिमादिसे इतना मलिन दिखता है, कि परिशुद्ध सुवर्णका दर्शन करने- 
वालेक” अन्त करण उस मलिन अपरिष्कृत सुवर्णमे सु-वर्णवाले सोनेके 
अस्तित्वको स्वीकार नही करना चाहता। यह तो उस अग्नि आदिका कार्य 
है, जो दोषोको नष्ट कर नयनाभिराम बहुमूत्य सुवर्णका दर्शन 
या उपलब्धि कराती है। इसी प्रकार तपदचर्या, विवकपूर्वक आहदहिसाकी 


साधना, आत्म-विश्वास तथा स्वरूपबोधसे समन्वित आत्मा अपनी 
अनादिकालीन राग-द्वेष, मोह, अज्ञान आदि विकृतिका विध्वस कर अनन्त 


ज्ञान, अनन्त दर्शन, अनन्त सूख और अनन्त शक्तिसम्पन्न परिशुद्ध आत्मा- 
की उपलब्धि करता है। ऐसे चेतन्य, आनन्द आदि अगणित विशेषताओसे 
अलक्ठत श्रेष्ठ आत्माकों परमात्मा कहते हे। समीचीन तकंवालोकी दृष्ठि- 
मे यही ईश्वर है, यही भगवान्‌ है। यही परम-पिता, महादेव, विष्णु, 
विधाता, शिव आदि विभिन्न पुण्य नामोसे सकीतित किया जाता है। 
इसी दिव्य ज्योतिके आदर्श प्रकाशमे अनन्त दू खी आत्माएँ अपनी आत्म- 
शक्तियोको केन्द्रित करती हुई अपनी आत्मामे अन्तहितः परमात्मत्वको 
प्रकट करनेका समथें और सफल प्रयास कर सच्ची साधना हारा एक 
समय कृतक्ृत्य, परिशुद्ध, परिपूर्ण बन जाती है । आचाय॑ सिद्धसेन दिवाकर- 
की यह धारणा है कि-इस परम-पवित्र, परिपूर्ण, परिवुद्ध परमात्मा- 
को ही विविध साम्प्रदायिक दृष्टिवाले अपत्ती-अपनी मान्यतानुसार पूजा 
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करते हे '। क्या धवलवर्णका शख विविध काचकामलादि रोगवालेको 
अनेक प्रकारके र्गोवाला नही दिखाई देता ? 

भारतीय दाशनिकोम तत्त्व-मीमासासे अधिक ममत्त्व द्योतित करनेके 
लिए ही अपनेको मीमासक कहनेत्राला इस परमात्मतत्त्वकी गुत्थीको 
सूलझानेमे अक्षम बन, उसे सर्वज्ञ स्वीकार करनेमे अपने आपको असमर्थ 
पाता है । आज भी उस दाशनिक विचारधारासे प्रभावित पुरुष कह बैउते 
है कि परम पवित्र, परिशुद्ध आत्माको हम परमात्मा सहषं 
स्वीकार करते है, किन्तु, उसकी सर्वज्ञता-युगपत्‌ त्रिकाल-त्रिलोक- 
दर्शीापनेकी बात हृदयको नहीं लगती। यह हो सकता हे कि तपदचर्या, 
आत्मसाधना, आत्मोत्सर्ग आदिके द्वारा कोई पुरुष अपनेमे असाधारण 
ज्ञानका विकास कर ले, किन्तु, सकल विश्वका एक साथ एक 
क्षैणमे साक्षात्कार करनेकी बात तो कवि-जगत्‌की एक सु-मधुर कल्पना 
है जो तर्ककी तीक्षण ज्वालाको सहन नहीं कर सकती। जिस प्रकार कोई 
आदमी चार गज कूद सकता है तो दूसरा इसमे कुछ अधिकता कर सकता 
है, परन्तु, किसी आदमीके हजार मील एक क्षणमे कदनेकी 
बात स्वस्थ मस्तिष्ककी उद्भूति नहीं कही जा सकती। उसी प्रकार सपूर्ण 
विश्वके चर-अचर अनन्तानन्त पदार्थोके परिज्ञाताकी बात तीन कालमे 
भी सम्भव नहीं हो सकती। क्योकि, जीवन अत्यल्प हैं, उसमे अनन्त और 
अपार तत्त्वोका दशेन नही हो सकता। 

ऐसे मीमासकोका तक साधारणतया बडा मोहक मालूम पडता है , 
किन्तु, समीचीन विचार-प्रणालीसे इसकी दुर्बंलताका स्पष्ट बोध हो 
जाता है। शरीरसे हीनाधिक क्दने-जैसी कल्पना अ-भौतिक, अमर्यादित, 





१ “त्वासेव वीततमसं परवादिनोडपि 
नूनं प्रभो हरिहरादिधिया प्रपत्नाः। 
कि काचकासलिभिरीश सितोडपि श्ंखो 
नो गृह्यते विविधवर्णविपर्ययेण।। १८॥“-कल्याणमन्दिर । 
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सामर्थ्यंसम्पन्न आत्माके विषयमे सु-सगत नहीं है। जिसने अन्धलोकमें 
रह केवल जुगन्‌के प्रकाशका परिचय पाया है वह त्रिकालमे भी इसे स्वीकार 
करनेमे असमर्थ रहेगा कि सूर्य नामकी प्रकाशपूर्ण कोई ऐसी भी वस्तु 
है जो हजारो मीलोके अन्धकारको क्षणमात्रमे दूर कर देती है। जुगनू- 
सद्श आत्मशक्तिको ससीम, दुबंल, प्राणहीन-सा समझनेवाला' अज्ञानता- 
के अन्धलोकमे जन्मसे विचरण करनेवाला अज्ञ व्यक्ति प्रकाशमान तेज- 
पुठजज आत्माकी सूर्य-सद्श शक्तिके विषयमे विक्ेत धारणाकों कैसे परि- 
वर्तित कर सकता है, जबतक कि उसे इसका (सूर्यका) दर्शन न हो जाए। 

इस स्वज्षताके रहस्यको हृदयगम करनेके पूर्व मीमासकको कमसे 
कम यह तो मानना होगा ही कि विद्वकी सम्पूर्ण आत्माएँ समान हे। 
जैसे खानिसे निकाला गया सुवर्ण केवल सुवर्णकी दृष्टिसे अपनेसे विशेष 
निर्मेल अथवा पूर्ण परिशुद्ध सुवर्णसे किसी अशझमे न्यूनशक्ति वाला नहीं 
है। यदि अग्नि आदिका सयोग मिल जाए तो वह मलिन सुवर्ण भी परि- 
शद्धताको प्राप्त हो सकता है। इसी प्रकार इस जगत्‌का प्रत्येक आत्मा 
राग, द्वेंष, अज्ञान आदि विकारोका नाशकर परिशुद्ध अवस्थाको प्राप्त 
कर सकता है। ऐसी परिशुद्ध आत्माओमे उनकी निज-शक्तिया 
आवरणोके दूर होनेसे पूर्णतया प्रकाशमान होगी। जो तत्त्व या 
पदार्थ किसी विशिष्ट आत्मामे प्रतिबिम्बित हो सकते हे, उन्हें 
अन्य आत्मामे प्रतिबिम्बित होनेमे कौनसी बाधा आ सकेगी ? 
यह तो विकृत वैभाविकशक्ति तथा साधनोका अत्याचार है- 
अतिरेक है-जों आत्माओमे विषमता एवं भेद उपलब्ध होता है, 
अन्यथा स्वतन्त्र, विकासप्राप्त आत्माके गृूणोकी अभिव्यक्ति समान रूपसे 
सब आत्माओमे हुए बिना न रहती। 

इस सम्बन्धमे यह बात भी ध्यानमे रखनी चाहिए कि विद्वके 
पदार्थोके अस्तित्वका' बोध आत्माकी ज्ञानशक्ति हारा होता है। जो 
पदार्थ ज्ञानकी ज्योतिमे अपना अस्तित्व नही बताता' उसका अभाव मानना 
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ही न्‍्यायसगत होगा। हबे्ट स्पेन्‍्सरके समान अज्ञेयवाद'का समर्थन 
नही किया जा सकता। भला, उस पदार्थकेः सदभावको कैसे 
स्वीकार किया जाए जो इस अनन्त जगत्‌मे किसी भी आत्माके ज्ञानका 
विषयभूत नही हुआ, नही होता है अथवा अनन्त भविष्यमे भी नही होगा। 
पदार्थोके अस्तित्वके लिए यह आवश्यक है, कि वे विज्ञान-ज्योतिके समक्ष 
अपने स्वरूपको बतानेमे सकोच न खाएँ , अन्यथा उन पदार्थोकों रहनेका 
कोई अधिकार नही है। यो तो पदार्थ अपनी सहज शक्तिके बलपर रहते 
ही है, उनके भाग्य-विधानके लिए कोई अन्य विधाता नही है, किन्तु उनके 
सद्भावके निरचयार्थ ज्ञान-ज्योति्मे प्रतिबिम्बित होना आवश्यक है। 
इसका तात्पय॑ यही है कि प्रत्येक पदार्थ किसी-न-किसी ज्ञाताके ज्ञानका 
ज्ेय अवश्य था, है तथा रहेगा। 


जब पदार्थोमे ज्ञानके विषय बननेकी शक्ति है, आत्मामे पदार्थोको 
जाननेकी सहज शक्ति है और जब आत्म-साधनाके द्वारा चेतन्य-सूर्यका 
पूर्ण उदय हो जाता हैँ तब ऐसी कौनसी वस्तु है जो उस आत्माके अलौ- 
किक ज्ञानमें प्रतिबिम्बित न होती हो और जिसे स्वीकार करनेमे हमारे 
ताकिकको पीडा होती है। जिस तरह चलने-फिरने-दौडनेमे शरीरकी 
मर्यादित शक्ति बाधक बन मर्यादातीत शारीरिक प्रवृत्तिको रोकती हैं, 
उस तरहका प्रतिबन्ध ज्ञानशक्तिके विषयमे नही है। पदार्थोका परिज्ञान 
करनेमे परम-आत्माकों कोई कष्ट नहीं होता। जेसे, बाधक सामग्रीविहीन 
अग्निको पदार्थोकों भस्म करनेमे कोई रुकावट नहीं होती, उसी प्रकार 
राग-मोहादि बाधक-सामग्रीविहीन आत्माको समस्त पदार्थोको एक ही 
क्षणमे साक्षात्कार करनेमे कोई आपत्ति नही होती। 


सर्वज्ञताके सम्बन्धम वैज्ञानिक धर्मका अन्वेषण करनेमे प्रयत्वशील 
और अन्तमे जैनधर्मको स्वीकार करनेवाली अग्रेज बहिन डॉ० एलिजा- 
बेथ फ्रेज्रने बडे सरल हाब्दोमे मामिक प्रकाश डाला है। उनका कहना 
हैँ कि-- 


४८ जेनशासन 


“४ श्सवज्ञता विशुद्ध आत्माका गृण है। इसे सिद्ध करना सरल बात 
है। इसका मूल आधार इतर विज्ञानोके समान प्रकृतिकी एकविधता 
( +5 (पा।एणायाए 07 १३४४६पा८) है। प्रकृति अविनाशी है क्योकि 
प्रदार्थोके गृण-धर्म नही बदलते, वे सदा वैसे ही रहते हे। यह प्रकृतिका 
नियम है कि एकजातीय पदार्थोमे सर्वे-अनुगत-समान धर्म पाया जाता 
है । जैसे सोना सदा सोना' रूप हीमे पाया जाता हैं। इसका तात्पय यह 
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है कि सोनेका एक टुकडा सोनेके दूसरे टुकडेके समान सदा होगा। शुर्द् 
पदार्थमे भिन्नता नहीं पायी जाती। सब पदार्थोमें यही नियम है। आत्मा 
भी एक द्रव्य है, अतएवं वह इस नियमके बाहर नही है। इस कारण ज्ञाना- 
त्मक आत्म-द्रव्यके गृण प्रत्येक अवस्थामे समान हे। इससे ज्ञान-शक्ति- 
की अपेक्षा सब आत्माएँ समान है। इसका यह तात्पयें हुआ कि प्रत्येक 
आत्मामे इस प्रकारकी शक्ति है कि सम्पूर्ण ज्ञानको अभिव्यक्त करे। आत्मा 
सर्व जगत्‌ और स्वंकालके पदार्थोकों तथा उनकी अवस्थाओकों जान 
सकता है, जो विषय कोई एक आत्मा जानता है, अतीतमे जिसे जाना 
था, अथवा भविष्यमे जिसे जानंगा, उसे दूसरा आत्मा भी जान सकता 
है। भूतकालमे किसी एकने जितना ज्ञान प्राप्त किया होगा उसे कोई भी 
आज विद्यमान प्राणी जान सकता है। इसी प्रकार वर्तमानमें किसीके 
द्वारा जाना गया पूर्णज्ञान तथा भविष्यतमे किसी प्राणीके द्वारा ज्ञानकी 
विषय-भूत बनायी जाने वाली वस्तुकों हममे से कोई भी जान सकता 
है। इस प्रकार कालत्रयसम्बन्धी ज्ञान सब आत्माओमे सम्भव हो सकता 


कमत्ननत आधा ऑननीनजणी 7-5 
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है. 


प्र्० जैनशासन 


है । क्या आकाश हमारे ज्ञानको मर्यादित कर सकता है ? सक्षेपमें कहना 
होगा कि सर्वेज्ञ बननेकी क्षमता सब आत्माओमे है-वर्तमान कालमे अनेक 
पदार्थे अज्ञात रहते हे पर इसका अर्थ यह नही है कि वे सदा अज्ञात ही 
रहेगे। यह निविवाद है कि जो पदार्थ सत्यान्वेषी समर्थ हृदयोमे प्रति- 
भासित नही होते है, उनका अस्तित्व कभी भी सिद्ध नहीं किया जाता 
और इसलिए उनका अभाव हो जायगा।” 


उपर्युक्त अवतरणसे आत्माकी सकल पदार्थोको साक्षात्‌ ग्रहण 
करनेकी दक्ति स्पष्ट होती है। त्रिकालवर्ती अनन्त पदार्थोकों क्रम-क्रम 
से जानना असम्भव है, अत सर्वज्ञताके तत््वकों स्वीकार करनेपर युग- 
पत्‌ ही सर्व पदार्थोका ग्रहण स्वीकार करना होगा। मर्यादापूर्ण ऋ्रमवर्ती 
अल्पन्न भी विशेष आत्मदक्तिके बल पर स्व० राजचद्र भाईके समान 
दतावधानी-एक साथ सौ बातोको अवधारण करनेकी जब क्षमता दिखाता 
है, तब सपूर्ण मोहनीय तथा ज्ञानावरणादि विकारोके पूर्णतया क्षय होने- 
से यदि आत्म-शक्ति पूर्ण विकसित हो एक क्षणमें त्रकालिक समस्त 
पदाथोको जान ले तो इसमे कोई आइचये नही है । हा, आत्मशक्ति और 
उसके वैभवकों भूलकर मोह-पिशाचसे परतन्त्र किय गये प्राणियोकी 
दुबंलताकी छाप (छाया) समथे आत्माओपर लगाना यथार्थमे आइचर्य- 
कारी है। भौतिकताके भयकर भारसे अभिभूत जगत्‌ जहा आत्मतत्त्वके 
अस्तित्वको स्वीकार करनेमे कठिनताका अनुभव करता है, वहा त्रिकाल- 
वर्ती समस्त पदार्थोकों यूगपत्‌ ग्रहण करनेकी बात उसके अन्त करणसे 
बड़े कष्टसे प्रविष्ट हो सकेगी। किन्तु सूक्ष्म चिन्तक और यौगिक साधनाओ- 
के बलपर चमत्कारपूर्ण आत्मविकासको स्वीकार करनेवाले सर्वज्ञताको 
सहज शिरोधार्य कर उसे जीवनका चरम लक्ष्य स्वीकार करेगे। इस 
सर्वज््ता ( 0गरगाडइटा८7०८ ) के उत्पन्न होनेके पूर्व 
आत्मासे राग, द्वेष, क्रोध, मान, माया, लोभादि विकारोंका 
पूर्णतया विनाश हो जाना आवश्यक है। बिना इनके पूर्ण विनाश 


परमात्मा और सर्वेज्ञता प्श 


हुए आत्माका विकास नहीं हो सकता। निविकार परमज्योति 
परमात्मा अहिसा, सत्य, अपरियग्रह, ब्रह्मचरय सद॒ुश गुणोसे अलकृत होता 
है। वह ससारके राग-द्रेषमय प्रपचसे पृथक रह स्वरूपमे निमग्न रहते 
हुए प्रेक्षकका कार्य करता है। सन्मार्गका प्रकाशन ऐसी आत्माके द्वारा 
विशेष समयपर होता है। उनका जीवन ही विश्वके लिए धर्मका महान्‌ 
उपदेष्टा होता है । 


जगदुद्धारके लिए यह परमात्मा मानवरूपमे अवतार धारण करने 
आता है यह मान्यता उचित नही है। कारण, यदि जगतके प्रति तनिक 
भी मोह रहा तो सर्वेज्ताका परम प्रकाश उस परम आत्माको नही मिलेगा। 
अवतारवादके विषयमे यह बात जाननी चाहिए कि विशेष परिस्थितिमे 
आवश्यकतानू सार धर्मंसस्थापन तथा अधर्म-उन्मूलनके लिए कोई सच्ची 
लगनवाला साधारण मानव अपनी आत्मशक्तियोका विकासकर विश्वो- 
पदेष्टाका कार्य करता है और उसी समर्थ एव पूर्ण आत्माको जगत्‌ दिव्यात्मा- 
के रूपमे देखता है, मानता हैं तथा अचेना करता है। 


देखिए, आचाय॑ श्रम्नितगति कितने मामिक हाब्दोमे ऐसे स्वपुरुषार्थके 
द्वारा बने परमात्माका मगलमय स्मरण करते हे और जिससे जैन- 
धर्मके मान्य परमात्म-स्वरूपका भी स्पष्टीकरण सुन्दर रूपमें प्रत्यक्ष 
हो जाता है- 

“यः स्मयंते सर्वमुनोद्धव॒ुन्देयं. स्तुयते सर्वनरामरेन्द्र:। 

यो गीयते बेदपुराणशास्त्रे' स देवदेवों हृदये ममास्ताम्‌॥ १२ ॥ 

यो दर्शनज्ञानसुखस्वभावः समस्तससारविकारबाह्यः। 

समाधिगम्य परमात्मसज्ञ: स देवदेवो हृदये मसास्ताम्‌॥ १३ ॥४ 

निषदते यो भवदुःखजाल निरीक्षते यो जगदन्तरालम्‌। 

योउन्‍्तगंतो योगिनिरीक्षणीय* स देवदेवों हृदये ममास्ताम्‌ ॥ १४ ॥ 

विशुक्तिमार्गप्रतिपादको यो यो जन्मसृत्युव्यसनाद्यतीतः। 

त्रिलोकलोकी विकलो5कलंकः स देवदेवों हृदये ममास्ताम्‌॥ १५ ॥४ 


भर जैनशासन 


ऋ:डीकृताशेषदरीरिवर्गा रामादयों यस्यथ न सब्ति दोषा । 

निरिन्द्रियो ज्ञानमनयोइनपाय स देवदेवों हृदयें ममास्ताम्‌॥ १६ ॥ 

यो व्यापको विदवजनीनवत्ते सिद्धों विबुद्धों धुतकर्मंबन्ध । 

ध्यातों धुनीते सकल विकार स्‌ देवदेवों हृदये ससास्ताम्‌॥ १७ ॥ 
“भावनादात्रिशतिका 


विश्व-स्वरूप 


जो विश्व सर्वज्ञ, वीतराग परमात्माकी ज्ञान-ज्योतिके द्वारा आलो- 
कित किया जाता है उसके स्वरूपके सम्बन्धमें विशेष विचार करता आव- 
इयक प्रतीत होता है । जब तत्त्व-ज्ञानके उदय तथा विकासके लिए सात्त्विक 
भावापन्न व्यक्ति यह सोचता है- 
“को में ? कहा रूप है मेरा ? पर हे कौन प्रकारा हो ? 
को भव-कारन ? बध कहा ? को आर्नत्र-रोकनहारा हो ”? 
खिपत बध-करमन काहे सो ? थानक कौन हमारा हो ? ” 
-केविवर भागचन्द्र 
तब आत्म-स्वरूपके साथ-साथ जगत्‌के अन्तस्तलका सम्यक्‌ परि- 
शीलन भी अपना असाधारण महत्त्व रखता है। साधारणतया सूक्ष्म चर्चा- 
की कठिनतासे भीत व्यक्ति तो यह कहा करता है कि विश्वके परिचयमे 
क्या धरा है, अरे, लोक-हित करो और प्रेमके साथ रहो , इसीमे सब 
कूछ है। ऐसे सत्त्व-शून्य व्यक्तियोको पथप्रदर्शक यदि माना जाए तो 
जगत्‌मे ज्ञान-विज्ञान, कला-कौशल आदिके विकासादिका अभाव होगा। 
यह सत्य है कि कृतिम पविन्नताका प्रवेश हुए बिना परमधामकी प्राप्ति 
नही होती , किन्तु उस कृतिके लिए सम्यक्‌ ज्ञानका दीप आवश्यक हे, 
जो अज्ञान-अधकारको दूर करे ताकि मार्ग और अमार्गका हमे सम्यक्‌- 
बोध हो। जगत्‌की विशालता और उसके रगमचपर प्रकृति नटीकी भाति- 


विदव-स्वरूप भर 


भातिकी लीलाओके अध्ययनसे सम्यक्‌ आचरणको जितना बल और 
प्रेरणा प्राप्त होती है, उतनी अन्य उपायोसे नहीं। रेलका एजिन जिस 
तरह वाष्पके बिना अवरुद्ध-गगति हो जाता है, उसी तरह विद्व क्‍या है 
उसमे मेरा क्या और कौन-सा स्थान है ? आदि समस्याओके समाधानरूपी 
बलके अभावमे जीवनकी रेल भी म्‌क्ति-पथमे तनिक भी नहीं बढती। 


जिस प्रकार आजका शिक्षित भौतिक शास्त्रोके विषयमे सूक्ष्मसे 
सूक्ष्म गवेषणा और शोधका कार्य करता है तथा अपने कार्यमे अधिक 
सलग्नताके कारण वह अपने प्राणोका खेल करनेसे भी मुख नही मोडता, 
यदि उस प्रकारकी निष्ठा और तत्परता आत्म-विकासके अगभूत विश्वके 
रहस्य-दर्शनके लिए दिखाए तो कितना हित न हो ? समय और शक्तिके 
अपव्ययकी विचित्र सूझ आत्माके सच्चे कल्याणकी बात सोचने-सम- 
झनेके मार्गमे उपस्थित की जाती है। किन्तु आत्माको विषय-भोगोमे फँसा 
परतन्त्र और दुखी बनानेवाली सामग्रीका सग्रह करना अथवा चर्चामे समस्त 
जीवनकी आहुति करना भी जीवनका सद्व्यय समझा जाता है-कैसी 
विचित्र बात है यह ' 

यदि इस विषयका वैज्ञानिक विश्लेषण किया जाए तो विदित होगा 
कि द्‌ श्य-जगत्‌मे सचेतन तत्त्व (इसे उपनिषदोमे आत्मा” कहा गया है ) 
और अचेतन तत्त्वोका सदृभाव है। सत्य ब्रह्म, जगन्सिथ्या'-एक ब्रह्म 
ही तो सत्य है और शेष जगत्‌ काल्पनिक सत्य है-स्पष्ट शब्दोमे मिथ्या 
है, यह वेदान्तियोकी मान्यता वास्तविकतासे समन्वय नही रखती। 
आत्म-तत्त्वका सदभाव जितने रूपमें परमार्थ है, उतने ही रूपमें अचेतन 
तत्त्व भी वास्तविक है। दार्शनिक विश्लेषणकी तुलापर सत्यकी दृष्टिसे 
सचेतन-अचेतन* दोनो तत्त्व समान है। अत जगत॒कों मिथ्या माननेपर 
ब्रह्मकी भी वही गति होगी। 


१ प० राहुलजीने इस विषयको असत्य रूपसे 'दर्शन-दिग्द्शन' 
में लिखा हूँ । 


प्र जेनशासन 


तत्त्वमे उत्पत्ति, स्थिति तथा विनाश स्वभाव पाया जाता है । ऐसी 
कोई सदात्मक वस्तु नही है, जो केवल स्थितिशील ही हो तथा उत्पत्ति 
और विनाशके चत्रसे बहिर्भूत हो। जैन सूत्रकार आचाये उम्रास्वामी 
ने लिखा हे-“उत्पादव्ययश्रौव्ययुवत सत्‌””। इस विषयमे पड्चाध्यायी- 
कार लिखते हे कि-तत्त्वका लक्षण सत्‌ है। अभेद दृष्टिसे तत्त्वको 
सत्स्वरूप कहना होगा। यह सत्‌ स्वत सिद्ध है-इसका अस्तित्व अन्य 
वस्तुके अवलम्बनकी अपेक्षा नहीं करता। इसी कारण, यह तत्त्व अनादि 
निधन है-स्वसहाय और विकल्प-रहित भी है। 

साधारण दृष्टिसे एक ही वस्तुमे उत्पत्ति-स्थिति-व्ययका कथन 
असम्भव बातोका भाण्डार प्रतीत होता। किन्तु सृक्ष्म्विचार भूमका 
क्षणमात्रमे उन्मूलन किये बिना न रहेगा। यदि आम' को पदार्थ (तत्त्व) 
का स्थानापन्न समझा जाए, तो कहना होगा कि कच्चे आममे पकनेके समय 
हरेपनका विनाश हुआ, पीले रगवाली पकी अवस्थाका उसी समय प्रादुर्भाव 
हुआ और इन दोनो अवस्थाओको स्वीकार करनेवाले आमका 
स्थायित्व-ध्रौव्यत्व बना रहा। यह तो उस सत्‌' के दर्शनकी दृष्टिका भेद 
है जो एक सत्‌ अथवा तत्त्व त्रिविध रूपसे ज्ञान-गोचर बनता है। आमकी 
पीली अवस्थापर दृष्टि डालनेसे सत्‌का उत्पाद हमारे दृष्टि-बिन्दुमे प्रधान 
बनता हे। विनाश होनेवाले हरे रगको लक्ष्य-गोचर बनानेपर सतका 
विनाश हमे दिखता है। आम-सामान्यपर दृष्टि डालनेपर न तो उत्पाद 
मालूम होता हैं और न व्यय। इस आमके समान विद्वके सम्पूर्ण पदार्थ 
उत्पाद, व्यय तथा श्रौव्य युक्त हे। ताकिक समनन्‍्तभद्गवने इसीलिए तत्त्वको 
पूर्वोक्त त्रिविधताओसे समन्वित स्वीकार किया है-“तस्मात्‌ तत्त्वं न्रया- 
त्मकम्‌ । 

१ तत्त्वार्थंसत्र ५। ३०१। 

२ ततत्त्वं सललाक्षणिक सन्मात्र वा यतः स्वतः सिद्धम । 


तस्सादनादिनिधत स्वसहायं. निविकल्प च ह 
३ आप्तसीमासा इलो० ६०। 


विद्व-स्वरूप प््प्‌ 


इस त्रिविध तत्त्वदुष्टिमे किन्हीको तीतन्र विरोधका दर्शेनरूपी तर्का- 
भास चेन नही लेने देता। उन्हे इस बातको ध्यानमे रखना होगा, कि 
तत्त्व-दशेनकी तीन दृष्टियोके परिणाम-स्वरूप वह सत्‌ त्रयात्मक प्रतीत 
होता है। विरोध तो तब हो जब एक ही दृष्टिसे तीनों बातोका वर्णन 
किया जाए। नवीन पर्यायकी अपेक्षा उत्पद कहा है और पुरातन पर्याय- 
की दृष्टिसे व्यय बतलाया है। नवीन पर्यायकी दृष्टिसे उत्पादके समान 
व्यय कहा जाए अथवा पुरातन पर्यायकी अपेक्षासे ही व्ययके समान उत्पाद 
माना जाए अथवा ध्रौव्यता स्वीकार की जाए तो विरोध तत्त्वकी अब- 
स्थितिको सकटापन्न बनाए बिना न रहेगा। स्याद्वादकी सज्जीवनीके 
सस्पशंको प्राप्त करनेपर विरोधादि विकारोका विष तत्त्वका प्राणापहरण 
न कर उसे अमर-जीवन प्रदान करता है। इस स्यादवाद विद्याके विषय- 
में विशद विवेचन आगे किया जाएगा। इस प्रसंगमे इतनी बात ध्यानमे 
रखनी चाहिए कि कोई वस्तु एकान्तसे स्थितिशील उत्पत्ति अथवा विना- 
शात्मक नहीं पायी जाती। अतएव वेदान्तियोका ब्रह्म जितना अधिक 
सत्य है, उतने ही सत्य अन्य तत्त्व भी हे। 


विज्ञान-विचारसम्पन्न दाशंनिकचिन्तन तो यह बताता है कि सम्पूर्ण 
विश्वपर्याय अवस्था ( >॥0त67709070 ) की दृष्ठिसे क्षण-क्षणमे 
परिवर्तंतशील है। इस दृष्टिसे तत्त्वको क्षणिक विनाशी अथवा असतृ- 
रूप धारण करनेवाला भी कह सकते हे। यदि उस तत्त्वपर द्रव्य (9प्रा०- 
50870) की अपेक्षा विचार करे तो तत्वको आदि और अन्तरहित 
अगीकार करना होगा। सर्वथा असत्‌ या अभावरूप होनेवाली वस्तुको 
आधुनिक-विज्ञानका पण्डित भी तो नहीं मानता। वस्तु कितने ही उपायो 
द्वारा मृत्यू अथवा विनाशके मुखमे प्रविष्ट करायी जाए, उसका समूल 
नाश न होकर म्‌लभूत तत्त्व अवश्य अवस्थित रहेगा। इस महान्‌ सत्यको 
स्वीकार करनेपर विश्व-निर्माण-कर्ता ईइ्वरकों न मानते हुए भी जगतृ- 
की सूव्यवस्था आदिमे बाधा नहीं पडती, क्योकि यह जगत्‌ सतृस्वरूप 


रद जेनशासन 


होनेसे अनादि और अनिधन-अनन्त हैं। भला, जिन तत्त्वोकी अव- 
स्थितिके लिए स्वयका बल प्राप्त हे, दूसरे शब्दोमे जो स्वका अवलम्बन 
करनेवाले आत्म-शक्तिका आश्रय तथा सहयोग प्राप्त करनेवाले हे , उनके 
भाग्य-निर्माणकी बात अन्य विजातीय वस्तुके हाथ सौपना अनावश्यक ही 
नही, वस्तु स्वरूपकी दृष्टिसे भयकर अत्याचार होगा। एक द्रव्य जो स्वय 
निसर्गत समर्थ, स्वावलम्बी, स्वोपजीवी है, उसपर किसी अन्य शक्तिका 
हस्तक्षेप होना न्‍्यायानुमोदित नहीं कहा जा सकता। वास्तवमें देखा जाए 
तो जगत्‌ पदार्थेके समुदायका ही नाम है, पदार्थपुरुजको छोड विश्व 
नामकी और कोई वस्तु ही नही जो अपने ख्रष्टाका सहारा चाहे। वस्तुका 
स्वाभाविक स्वरूप ऐसा है कि उसे अन्य भाग्य-विधाताकी कोई आवद्य- 
कता नहीं है, जिसकी इच्छानुसार वस्तुको विविध परिणमनरूप अभिनय 
करनेके लिए बाध्य होना पडे। विधाताके भक्‍तोके मस्तिष्कमे आदि तथा 
अन्तरहित स्रष्टाके लिए जिस यूक्ति तथा श्रद्धाके कारण स्थान प्राप्त है 
वही औदाय॑ अन्य वस्तुओको अनादि निधन माननेमे प्रदर्शित करना चाहिए। 
इस प्रकार जब विश्व अनादि-निधन है, तब बाइबिलकी यह मान्यता 
कि परमात्माने छह दिनमे सम्पूर्ण जगत्‌को बनाया, मनुष्यके आकारको 
बना फूक मारकर उसमे रूह पैदा कर दी, इस महान्‌ कार्यके करनेसे 
श्रान्त होनेके कारण रविवारकों वह विश्वाम करता रहा।” ताकिकता- 
की कसौटीपर अथवा दाशनिक परीक्षण-अग्निमे नहीं टिक पाती। 


जिस प्रकार सचेतन तत्त्व अनादिनिधन है, उसी प्रकार अचेतन 
तत्त्व भी है। ब्रह्मरूप अण्डसे विश्वकी जिस तरह एक मनोहर 
कल्पना मात्र है, जिसका सत्यसे कोई सम्बन्ध नहीं है, उसी तरह पश्चिमके 
पण्डित लाप्लास महाशयका यह कहना कि-“पहिले जगत्‌मे सचेतन-अचेतन 
नामकी वस्तु नही थी, न पश्चु-पक्षी थे, न मनुष्य थे और न दृश्यमान 
पदार्थ ही। पहिले सम्पूर्ण सौर-मण्डल प्रकाशमान गैस रूपमे पिण्डित 
था, जिसे नेबुला ( 'ै८०पा७ ) कहते हे। धीरे-धीरे शीतके निमित्तसे 


विश्व-स्वरूप प्र्छ 


वह वाष्प द्रव और दृढ पदार्थ बन चला, उसका ही एक अश हमारी पृथ्वी 
है।” सचेतन जगत्‌॒के विषयमे कल्पनाका आश्रय लेनेवाले यह पश्चिमी 
विद्वान कहते है कि अमीवा' नामक तस्व विकास करते हुए पशु-पक्षी, 
मन्‌ष्य आदि रूपमे प्रस्फूटित हुआ। एक ही उपादानसे बननेवाले प्राणियो- 
की भिन्नताका कारण डारबिन अकस्मात॒वादको बताता है, किन्तु 
ले मार्कका अनुमान है कि बाह्य परिस्थितियोने परिवर्तत और परिवर्धन- 
का कार्य किया है, जिसमे अभ्यास, आवश्यकता, परम्परा आदि विशेष 
निमित्त बनते हे। विकास सिद्धान्तके महान्‌ पण्डित डारबिन महाशयने 
ही यह नवीन तत्त्व खोजकर बताया, कि मनुष्य बन्दरका विकासनयुक्त 
रूप है । प्रतीत होता है कि यूरोपियन होनेके कारण डारविनको सन्तुलन- 
के लिए अपने देशवासी बन्दर और मनुष्योके विषयमे चिन्तना करनी 
पडी होगी। इसीलिए, विनोद-शील शायर अकबर कहते हे- 


“बकौले डारबिन हजरते झ्रादम थे बुज्ञना (बन्दर)। 
हो यकीं हमको गया यूरोपके इसा देखकर॥ 


यह बताया जा चुका है कि विश्वमें सचेतन-अचेतन तत्त्वोका समुदाय 
विश्व-विविधता तथा क्लास अथवा विकासका कार्य किया करता हूँ। 
आत्मतत्त्वके स्वतन्त्र अस्तित्वके विषयमें पर्याप्त विचार हो चुका, अत 
जह्तत्त्वके विषयमे विशेष विचार करना आवद्यक है। जिस जड-तत्त्वका 
हम स्पर्शन, रसना, घाण, चक्ष्‌ तथा कर्ण इन पाच इन्द्रियोके द्वारा ग्रहण 
अथवा उपभोग करते हे, उस जडतत्त्वको जैन दाशनिकोने पुद्गल' सन्ञा 
दी है । जिसमे स्पशे, रस, गन्ध तथा वर्ण पाये जाते है उसे पुद्गल 
( ७६६८7 ) या मैटर कहते हे। साख्य दर्शनके शब्दकोशका प्रकृति 
शब्द पुद्गलकों समझनेमे सहायक हो सकता है। अन्तर इतना है कि प्रकृति 
सूक्ष्म है. और जिस प्रकार पुद्गलका प्रत्येककों अनुभव होता है 
इस प्रकार प्रकृतिका बोध तबतक नही होता जब तक कि वह महत्‌ अहकार 
आदि रूपमे विकसित होती हुई बहत्‌ मूर्तिमान्‌ रूपको धारण न कर ले। 
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पुद्गलमे स्पर्श, रस, गन्ध तथा वर्णका सद्भाव अवश्यम्भावी है । 
ये चारो गुण प्रत्येक पुदूगलके छोटे-बडे रूपमे अवश्य होगे। ऐसा नही है 
कि किसी पदार्थमे केवल रस अथवा गन्ध आदि पृथक्‌ पृथक्‌ हो। जहा 
स्पर्श आदिमेसे एक भी ग्णा होगा, वहा अन्य गूरा प्रकट या अप्रकट 
रूपमे अवश्य पाये जायगे। वेशेषिक दर्शनकारकी दृष्टिमे वायुमे 
केवल स्पर्श नामका गण दिखाई देता है। यथाथे बात यह है कि 
पवनमे स्पर्शके समान रस, गध, वर्ण भी हे पर थे अनुद्भुत अवस्थामे 
है । यदि केवल स्पर्श ही पवनका गूणा माना जाए तो हाइडोजन, ऑकक्‍्सी- 
जन नामकी पवनोके सयोगसे उत्पन्त जलमें भी पवनके समान रूपका 
बोध नही होना चाहिए था । जब जलपर्यायमे रूप आदिक बोध होता है 
तब बीजरूप पवनमे भी स्पर्श आदिके समान रूप आदिका भी सद्भाव 
स्वीकार करना चाहिए। इसी प्रकार जड-तत्त्वके विषयमे अनेक दाशनिकोकी 
भान्त धारणाएँ है । वस्तुत देखा जाए तो पुद्गल अगणित रूपसे परिवर्तेन- 
का खेल दिखाकर जगत्‌को चमत्कृत करता हैँ। चार्वाकके समान पृथ्वी, 
जल, अग्नि, वायुरूप भूतचतुष्टय पृथक अस्तित्व नही रखते। जो पुद्गल- 
परमाण्‌ पृथ्वीरूपमें परिणत होते है, अनुकूल सामग्री पाकर उनका जल 
पवनादिरूप परिवतेन हुआ करता है। दृश्यमान जगतमें जो पौदूगलिक 
खेल है उसके आधारभूत प्रत्येक पुद्गलमे स्पर्श, रस, गन्ध, वर्ण पाया 
जाएगा । 

वेशेषिक दर्शन अग्निके तेजस्वी रूपके समान सुवर्णके तेजपूर्ण वर्ण- 
को देख उसमें अनुद्भूत अग्नि तत्त्वकी अद्भूत कल्पना करता' है ।* यदि 


१ स्पररसगन्धवर्णवन्त. पुद्गलाः /-तत्त्वार्थसत्र, श्र० ५ स्‌ू० २३ 
२ भेंदात सघातात भेदसघाताभ्या च पय्यन्ते गलन्ते वेति परण- 
गलनात्सिका क्रियामन्तर्भाव्य पुद्गलदब्दोउन्वर्थ.. . . 
-तत्त्वार्थेराजवातिक प्‌ ० १६०। श्र० ५ स० ११। 
३ सवर्ण तेजसस, असति प्रतिबन्धकेउत्यन्ताग्निसंयोगेंडपि श्रन- 
च्छिद्यमानद्रवत्वाधिकरणत्वात्‌*-तकंसग्रह प० ८। 
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शक्तिकी अपेक्षा कहा जाय तो जलीय परमाणुओ तकमे अग्निरूप परि- 
णत होनेकी भी सामथ्यें है । इतना ही क्यो, वह तो अनन्त प्रकारका परि- 
णमन दिखा सकते है। ऐसी स्थितिमे सुवर्णमे अनुद्भूत अग्ति- 
तत््वसद्श विचित्र वैशेषिक मान्यताएँ सत्यकी भूमिपर श्रतिष्ठा नही 
पाती। 

साख्यदर्शन जड प्रकृतिको अमूर्तिक मान मूर्तिमान्‌ विश्वकी सृष्टिको 
उसकी कृति स्वीकार करता है। पर वैज्ञानिकोको इसे स्वीकार करनेमे 
कठिनता पडेगी कि अमूर्तिकसे मूतिककी निष्पत्ति किस न्यायसे सम्भव 
होगी ? जैन दाशैनिक पुदूगलके परमाणुतकको मूर्तिमान्‌ मानकर मूर्तिमान्‌ 
जगत्‌के उद्भवको बताते हे। 

रेडियो, ग्रामोफोतन, अणुबम आदि जगत्‌को चमत्कृत करनेवाली 
वैज्ञानिक शोध और कुछ नहीं पुद्गलकी अनन्त शक्तियोमेसे कतिपय 
दक्तियोका विकासमात्र है। वैज्ञानिक लोग एक स्थानके सवादकों ईथर' 
नामके काल्पनिक माध्यमको स्वीकार कर सुदूर प्रदेशमे पहुँचाते हे। 
इस विषयमे हजारो वर्ष पूर्व जैन वैज्ञानिक ऋषि यह बता गये हे कि 
पुद्गल-पुञ्ज (स्कन्ध) की एक सबसे बडी महास्कन्ध! नामकी सम्पूर्ण 
लोकव्यापी अवस्था है। वह॒ अन्य भौतिक वस्तुओके समान स्थूल नही 
है । उस सूक्ष्म किन्तु जगतृव्यापी माध्यमके द्वारा सुदूर प्रदेशके सवाद 
आदि प्राप्त होते हे । शब्द उस पुदूगलकी ही परिणति है। आज भौतिक- 
विज्ञानके पण्डितोने दब्दका सग्रह करना, यन्त्रोके द्वारा घटाने-बढ़ाने 
आदि कार्योसे उसे भौतिक या पौद्गलिक माननेका मार्ग सरल कर दिया 
है, अन्यथा वेशेषिक दर्शनवालोको यह समझाना अत्यन्त कठिन था कि 
शब्दको आकाशका गूण कहनेवाली उनकी मान्यता सद्योधनके योग्य 
है । शब्दको अनादि आकाशका गृण मान मीमासक लोग भी वेदको 


१ “तन्नान्त्य (स्थोल्य) जगद्व्यापिनि महास्कस्धे। 
-पूज्यपादः सर्वार्थसिद्धि ५-२४ 
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अपौरुषेय सिद्ध करनेमे एडीसे चोटी तक पसीना बहाया करते थे। इस 
तरह शब्दको पुद्गलकी पर्याय माननेपर अनेक पुरातन भारतीय दाशें- 
निकोकी भान्त धारणाएँ धराशायी हो जाती है। 

पुद्गलकी अचिन्त्य शक्ति जैन सन्‍्तोके प्रकृतिके सूक्ष्म अध्ययनका 
परिणाम है। पाथिव पत्थरका कोयला अग्निरूप परिणत होते देखा 
जाता है, सीपके आधारको पाकर जलबिन्दुका पार्थिव मोतीरूपमे परिणमन 
होता है। इस प्रकार विचित्र पौदगलिक परिणतिकों हृदयगम करते हुए 
दर्शन शास्त्रकी भूल-भुलैयासे मुमुक्षुकी अपने मस्तिष्ककी रक्षा करनी 


चाहिए। 
इस पुद्गलसे सम्बद्ध जीव जगत्‌मे अगणित रूप धारण करता है। 
ज्ञान और आनन्दस्वरूप आत्माको पौदूृगलिक शक्तिया ही इस शरीर- 
रूपी कारागारमे बन्दी बना अपनी विचित्र शक्तिका प्रदर्शन करती है। 
पृथ्वी, जल, अग्नि, वृक्ष, पवन आदि शरीरोको धारण कर यह जीव पृथ्वी 
आदि नामसे पुकारा जाता है-तत्त्वत सब आत्माएँ समान है। यह 
पुदूगलकी पोशाक ही उनमे पार्थक्यकी प्रतीति कराती है। पृथ्वी, जल 
आदि रूपमें पुद्गलके निमित्तसे जीवकी परिणति जानकर तथा उसका 
यथार्थ रहस्य न समझ कुछ शोधक विद्वान! यह विचित्र धारणा 
कर बैठे कि जेनियोने सपूर्ण पृथ्वी, जल, पवनरूप स्व॒तन्त्र एक-एक जीवात्मा 
स्वीकार किया है। उन्हें मालूम होना चाहिए कि पाषाण, मृत्तिका, जल, 
हिम, अग्नि आदिमे अनन्त विकास-शून्य आत्माओका सद्भाव जैन दाझे- 


तय वन्‍काकका। 
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निकोने माना है। 'उत्तररामचरित्रमे वणित देवी सीताका पृथ्वी माताकी 
गोदमे समा जानेवाली बात यहा नही स्वीकार की गयी है। इस विशाल 
'प्‌ थ्वीको पुदूगलकी स्थूल पर्याय मात्र माना गया है, उसमे मातृत्व अथवा 
देवीपनेकी कल्पना जैन वैज्ञानिकोने स्वीकार नही की। 


इस पुद्गलका सबसे छोटा अश जिसका दूसरा भाग न हो सके परमाणु 
कहलाता है। यह परमाणु अत्यन्त सूक्ष्म होता है। जब स्निग्धता और 
रूक्षताके कारण दो या अधिक परमाणु मिलकर बँधते है, तब प जीभूत 
परमाणृपिण्डको स्कन्ध' कहते हे। वेशेधिक दर्शन अपनी स्थूल दृष्टिसे 
सूर्यके प्रकाशमे चलते फिरते धूलि आदिके कणोकों परमाणु समझता 
है । ऐसे कथित तथा विभागरहित कहे जानेवाले वेशेषिकके परमाणुओके 
वैज्ञानिकोने विद्युत्‌ शक्तिकी सहायतासे अनेक विभाग करके अणुवीक्षण 
यत्रसे दर्शन किए है। जैन दाहशैनिकोकी सक्ष्मचिन्तनगा तो यह बताती 
है कि किसी भी यत्र आदिकी सहायतासे परमाण्‌ हमारे नयनगोचर नही 
हो सकता। जो पदार्थ चक्षु-इन्द्रियके द्वारा गृहीत होते है, वे अनन्त पर- 
माणओके पिण्डीभूत स्कनन्‍्ध है। वैज्ञानिक जिसे परमाणु कहेगे, जैन दार्शे- 
निक उसमे अनन्त सूक्ष्म परमाणुओका सदभाव बताएँगे। इसका कारण 
यह है कि सम्पूर्ण विक्ृृतिका नाश करनेवाले सर्वेज्ञ परमात्माकी दिव्य 
ज्ञानज्योतिसे प्रकाशित तत्त्वोका उन्हें बोध प्राप्त हुआ हे। इसीलिए 
वैज्ञानिकोने जो पहिले लगभग सात दर्जनसे भी अधिक मूल तत्त्व 
(॥02706778 ) माने थे और अब जिनकी सख्या बहुत कम हो गयी 
है, उनके विषयमे जेनाचार्योने कहा है कि स्पर्श, रस, गन्ध और वर्णंवाले 
अनेक तत्त्व नही है। एक पुद्गल तत्त्व हैँ जिसने बडें-बडे दाशंनिको तथा 
वैज्ञानिकोको भूलभुलैयामे फेंसा अनेक मूल तत्त्वके माननेको प्रेरित किया। 
१ “पृथ्वी-एहिं वत्से पविन्नीकुर रसातलम्‌।. राम -हा प्रिये | 

लोकान्तर गता हि। सीता-णेदू मं श्रत्तणो श्रगेसु विलश्र श्रम्बा। ण सक्‍्कम्हि 
ईदिसं जीभ्रलोश्रपरिवत्त अणुभन्निदु ।”. . . . .सप्तसाक पु० १८६, १८७। 


दर जैनशासन 


वैशेषिकदर्शनकी नौ द्रव्यवाली' मान्यतापर विचार किया जाए, 
तो कहना होगा कि पृ थ्वी, अपू, तेज, वायू नामक स्वतत्र तत्त्वोके स्थानपर 
एक पुद्गलको ही स्वीकार करनेसे कार्य बन जाता है क्योकि उनमे स्पर्शादि 
पुदूगलके गूण पाये जाते हेँ। दिक्‌ तत्त्व आकाशसे भिन्न नही, आदि। 

जीव तथा पुद्गलमे क्रियाशीलता पायी जाती है। इनको स्थानसे 
स्थानान्तररूप क्रियामे सामान्य रूपसे तथा उदासीन सहायक रूपमे धर्म 
द्रव्य ((८०ाप्राए 07 (00907) नामके माध्यमका अस्तित्व माना 
गया है । इसके विपरीत जीव और पुद्गलकी स्थितिमे साधारण सहायक 
माध्यमको अधर्म द्रव्य (१॥८०पा7 ०07 ६८४४) कहा गया है। ये धर्म 
और अधर्म द्रव्य जैन दर्शनके विशिष्ट तत्त्व हे। जगतृ्‌-प्रख्यात सत्कर्मे- 
असत्कमं, पुण्य-पाप अथवा सदाचार-हीनाचारको सूचित करनेवाले धर्मे- 
अधमंसे ये दोनो द्रव्य प्‌र्णतया पृथक हे। ये गमन अथवा स्थिति कार्यमे 

रणा नहीं करते, उदासीनतापूर्वक सहायता देते हे। मछलियोको जलमे 

विचरण करनेमे सरोवरका पानी सहायक है, बलपूर्वक प्रेरणा नही करता। 
श्रान्ततर पथिकोको अपनी छायामे विश्लामनिमित्त वृक्ष सहायता करते 
है, प्रेरणा नही। इसी प्रकार धर्म-अधर्म नामक द्रव्योका स्वभाव है और यही 
उनका काये हैं । 

जीव आदिसे नवीनसे प्राचीन बननेरूप परिवर्ततका माध्यम काल 
(]५776) नामका द्रव्य स्वीकार किया गया है। सम्पूर्ण. जीव, 
पुद्गल, धर्म, अधर्म, कालकों अवकाश-स्थान देने ( 4,008/36 ) वाला 
आकाश द्रव्य (१॥९०ापाा7 ० 5]0926) माना गया है। धर्म, अधर्म, 
आकाश ये अखण्ड द्रव्य हे। जीव अनन्त है। पुद्गल द्रव्य अनन्ता- 
नन्‍त हे। कालद्रव्य असख्यात अणुरूप है कालको छोड 

१ “पथिव्यपतेजोवाय्वाकादकालदिगात्मसनांसि नवेब' 

“तकंसंग्रह स्‌. 


२ “गतिस्थित्युपग्रहो धर्माधमंयोरुपकारः।-त० सूत्र ५-१७।॥ 
३ देखो, त० सत्र ([ मोक्षदास्त्र ) अध्याय ५ सत्र २२, १८, ६३१ 
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जीव, पुद्गल, धर्म, अधर्म, आकाश सत्तायुक्त होकर बहुत प्रदेशवाले 
है, इसलिए, इन्हे अस्तिकाय कहते हे। काल द्रव्यको अस्तिकाय नही 
कहा है, क्योकि वह परस्पर असम्बद्ध पृथक्‌ पृथक्‌ परमाणुरूप है। धर्म, 
अधर्म और आकाश तथा कालमे एक स्थानसे दूसरे स्थानमे गमनागमन- 
रूप क्रियाका अभाव है इसलिए इन्हे निष्किय कहा है ।! आकाशके जिस 
मर्यादित क्षेत्रमे जीवादि द्रव्य पाये जाते है, उसे लोकाकाश' कहते है 
और शेष आकाशको अलोकाकाश' कहते हे। एक परमाणु द्वारा घेरे गये 
आकाशके अशको प्रदेश कहते हे। इस दृष्टिसे नाप करनेपर धर्म, अधर्म 
तथा एक जीवमे असख्यात प्रदेश बताये गये हे। जीवका छोटे-से-छोटा 
दरीर लोकके असख्यातवें भाग विस्तारवाला रहता है। जैसे दीपककी 
ज्योति छोटे-बडे क्षेत्रको प्रकाशित करती है अर्थात्‌ जो ढेका हुआ दीपक 
एक घडेको आलोकित करता है, वही दीपक आवरणके दूर होनेपर विशाल 
कमरेको भी प्रकाशयुकत करता है। इसी प्रकार अपनी सकोच-विस्तार- 
शक्तिके कारण यह जीव चिउँटी-जेसे छोटे और गज-जैसे विशाल शरीर- 
को धारण कर उतना सकुचित और विस्तृत होता है। यह बात प्रत्यक्ष 
अनुभवमे भी आती है कि छोटे-बडे शरीरमे पूर्णरूपसे आत्माका सदभाव 
रहता है। अत यह दाशेनिक मान्यता कि-या तो जीवको परमाणुके समान 
अत्यन्त अल्प-विस्तारवाला अथवा आकाहके समान महत्‌-परिमाण- 
वाला स्वीकार करना चाहिए, अनुभव और युक्तिके प्रतिकूल है। उन लोगो- 
की ऐसी धारणा हैँ कि आत्माको यदि अणु और महत्‌-परिमाणवाला न 
माना गया तो वह अविनाशीपनेकी विद्येषतासे रहित हो जाएगा। 

इस विचार-धाराकी आलोचना" करते हुए जैन दाशनिकोने कहा 
है कि अणू या महत्‌-परिमाणवाला पदार्थ ही नित्य हो, अविनाशी हो 
और मध्यम परिमाणवाले पदार्थ विनाशशील हो, ऐसा कोई परिमाण- 


१ वही सूत्र ४। 
२ अनंतवीये-प्रमेपरत्नमाला--पृ० १०७,८॥ 


६४ जेनशासन 


कृत नित्यानित्यत्वका नियम नहीं पाया जाता। जब एकान्त नित्य अथवा 
अनित्य स्वरूप वस्तु ही नही है तब अनित्यताकी आपत्तिवश अनुभवमे 
आनेवाली आत्माकी मध्यमपरिमाणताको भूलाकर प्रतीति और अनुभव- 
विरुद्ध आत्माको अणूपरिमाण या मसहत्परिमाणवाला मानना तके- 
सगत नहीं है। ऐसा कोई अविनाभाव सम्बन्ध नहीं है कि मध्यमपरि- 
माणवाला अनित्य हो और अन्यपरिमाणवाला नित्य। अत तत्त्वार्थ- 
सुत्र॒कारने ठीक लिखा हैँ कि-प्रदीपके' समान प्रदेशोके सकोच-विस्तार- 
के द्वारा जीव लोकाकाशके हीनाधिक प्रदेशोको व्याप्त करता है। 


जैन दाशनिकोके हारा वणित इस जगतमे जीव, पुदूगल, आकाश, 
काल नामक द्रव्योकी मान्यताके विषयमे अनेक दार्शनिकोकी सहमति 
प्राप्त होती है। किन्तु धर्म और अधर्म नामक द्रव्योका सद्भाव जेन- 
दर्शनकी विशिष्ट मान्यता है और जिसे माने बिना दाशेनिक-चिन्तना 
परिपूर्ण नही कही जा सकती। गम्भीर विचार करनेपर विदित होगा 
कि जिस प्रकार अपने स्थानपर रहते हुए पदार्थमे नवीनता-प्राचीनता- 
रूपी चक्रका कारण काल नामक द्रव्य माना है और सम्पूर्ण द्रव्योकी अब- 
स्थितिके लिए अवकाश देनेवाला आकाश द्रव्य स्वीकार किया है, उसी 
प्रकार क्षेत्रसे क्षेत्रान्तर जानेमे सहायक तथा स्थितिमें सहायक धर्म-अधर्म- 
नामक द्रव्योका अस्तित्व अगीकार करना तकसगत है। 


ये जीवादि छह द्रव्य कभी कम होकर पाच नही होते और न बढ़कर 

सात होते हे। जिस प्रकार समुद्रमे लहरे उठा करती हे, विलीन भी होती 

है, फिर भी जलकी अपार राशिवाला सम्‌द्र विनष्ट नही होता, उसी प्रकार 
परिवर्ततकी भँवरमे समस्त द्रव्य घूमते हुए भी अपने अपने 

अस्तित्वको नही छोडते। इस द्रव्यसमुदायमेसे अपने आत्मतत्त्वको प्राप्त 
करनेका ध्येय, प्रयत्वन तथा साधना मुम क्ष मानवकी रहा करती है। विद्व- 


१ प्रदेशसहारविसर्पास्या प्रदीपवत्‌ ।--त० सूत्र ५११६। 
२ “नित्यावस्थितान्यरूपाणि/--त० सूत्र £-४ । 
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का वास्तविक रूप समझने और विचार करनेसे यह आत्मा भूमसे वचकर 
कल्याणकी ओर प्रगति करता हे। 
इस विश्वके वास्तविक स्वरूपका विचार करते-करते आत्मा विषयय- 
भोगोसे विरक्‍त हो विलक्षण प्रकाशयुकत दिव्य जीवनकी ओर झुकता 
है। देखिए, एक कवि कितने उद्बोधक हाव्दोसे मानव-आकृतिधारी इस 
लोक और उसके द्रव्योका विचार करता हुआ आत्मोन्मृख होनेकी प्रेरणा 
करता हे- 
लोक अलोक श्रकाह् माहि थिर, निराधार जानो। 
पुरुष रूप कर कटी भये, पषद्द्रव्यय सो सानो॥। 
इसका कोई न करता, हरता असिटद अनादी हैं। 
जीव रु पुदगल नाच यामे, कर्म उपाधी है। 
पाप-पुन्च सो जीव जगत में, मित सुख दुख भरता। 
अपनी करती आप भरे सिर औरन के धरता॥। 
मोह कमको नाश, सेदकर सब जगकी आसा। 
निज पदमे थिर होय, लोकके सीस करो दासा।। 
“>कविवर सगतराय-बारहभावना 
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इस विश्वकी वास्तविकतासे सृपरिचित मानव गम्भीर चिन्तनामे 
निमग्न हो सोचता हैं, जब मेरा आत्मा जड-पुदुगल-आकाणश आदिसे 
गुण-स्वभाव आदिकी अपेक्षा पूर्णतया पृथक्‌ है तब अपने स्वरूपकी उप- 
लब्धिनिमित्त क्यो न में समस्त सासारिक मोहजालका परित्याग कर 
परम निर्वाणके लिए प्रयत्न करूँ ? भगवान्‌ महावीरके समक्ष भी ऐसा 
ही प्रहत था, जब तारुण्य-श्रीसे उनका शरीर अलक्ृत था ओर उनके पिता 
महाराज सिद्धार्थ उनसे विवाह-बन्धनको स्वीकार कर राजकीय भोगोकी 
ओर उनकी चित्तवृत्तिको खीचनेके प्रयत्नमे तत्पर थे। भगवान्‌ महावीर 

प्‌ 


दम जैनशासन 


का आत्मा सर्वप्रकार समर्थ एवं परितुष्ट था इसलिए उसने मकडीकी 
तरह अपना जाल बुनकर और उसीमे फंस जीवन गमानेकी चेष्टा न की, 
किन्तु सम्पूर्ण विकारोपर विजय पा परिपूर्ण आत्मत्वकों पानेके लिए 
दुबेलताओके वर्धक सकीणं गृहवासको तिलाजलि दे दिगम्बरमुद्रा धारण 
कर आत्मसाधनानिमित्त अन्त बहि सत्य, अहिसा, ब्रह्मच्य, अपरियग्रह, 
अचौयेका प्रशस्त पथ स्वीकार किया , और अपनी सच्ची और सुदृढ़ 
साधनाके फलस्वरूप उन्होने कर्म-राशिको चूर्ण कर अनन्त-आनन्द, अनन्त- 
ज्ञान, अनन्त-शक्तित, अविनाशी जीवन आदि अनुपम विभूतियो 
का अधिपतित्व प्राप्त किया। लेकिन एकदम महावीर बननेके 
कठिन और लोकोत्तर मार्गपर चलनेकी क्षमता मोही और विषयोमे फंसे 
हुए वासनाओके दासोमे कहा है ” जो आत्मा कमंशत्रुओका हस्तक बन 
अपने आत्मत्वको भूल महाकवि बनारसीदासजीके शब्दोमे-- ब्रह्मघाती 
मिथ्याती महापातकी” के नामसे पुकारा जाता है, वह भला कंसे आत्म- 
जागरणके उज्ज्वल पथपर एकदम चल सकता है ” 


रोगाक्रान्त नेत्र जिस प्रकार प्रकाशकों देख पीडाका अनुभव करते 
हुए आखोको मीच अधेका अनुकरण कराते हे, इसी प्रकार मोह-रोगसे 
पीडित अविवेकी प्राणी विषय-भोगकी लालसासे आकर्षित हो सम्यक्‌- 
ज्ञानके प्रकाशपूर्ण जीवनके महत्त्वकों भुला भोगी और विषयासक्तकी 
जिन्दगीको ही-अपने जीवनका आदि तथा चरम लक्ष्य समझता है। 


सत-समागम, पवित्र ग्रथोका अनुशीलन और सुदेवसे आत्म- 
निर्मेलताके योग्य सुदिनके आनेपर किसी सौभाग्यशालीकी मोहाधकार- 
निमस्न आत्मामे निर्मल ज्ञान-सूर्यके उदयको सूचित करनेवाली विवेक- 
रश्मिया अपने पुण्य प्रकाशकों पहुँचा जीवनको आलोकित करने लगती 
हे। उस समय वह आत्मा निर्वाणसुखके लिए लालायित हो अपना सर्वस्व 
मानें जानेवाले धत-वैभव आदि परिकरको क्षण-भरमे छोडनेको उदच्यत 
हो जाता है। ऐसा ही प्रकाश जेन-समूट्‌ चन्द्रगुप्त मौयेकों ब्रह्मषि श्रुत- 
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केवली भद्गबाहु मुनीन्द्रके सान्निध्यमे प्राप्त हुआ था। इसीलिए उनने 
अपने विशाल भारतकै सामाज्यको तृणवत्‌ छोडकर आत्म-सतोष और 
ब्रह्मानन्दके लिए दिगम्बर अकिचन मुद्रा धारणकर श्रमणबेलगोला- 
की पुण्य वीथियोकों अपने पद-चिन्होसे पवित्र किया था। 

जिस प्रकार लौकिक स्वाधीनताका सच्चा प्रेमी सर्वेस्वका भी परि- 
त्याग कर फासीके तख्तेको प्रेमसे प्रणाम करते हुए सहर्ष स्वीकार करता 
है, उसी प्रकार निर्वाणका सच्चा साधक और मुमुक्ष्‌ तिल-तुष मात्र भी 
परिग्रहसे पूर्णतया सम्बन्ध-विच्छेद कर राग-द्वेष, मोह, क्रोध, मान, माया, 
लोभ आदि विक्वृतियोका पूर्णतया परित्याग कर शारीरिक आदि बाधाओं 
की ओर तनिक भी दृष्टिपात न कर उपेक्षा वृत्तिकों अपनाकर, आत्म- 
विश्वासको सुदृढ करते हुए सम्यक्‌-ज्ञानके उज्ज्वल प्रकाशमे अपने अचिन्त्य 
तेजोमय आत्म-स्वरूपकी उपलब्धिनिमित्त प्रगति करता है। 

आत्मशक्तिकी अपेक्षा प्रत्येक आत्मा यदि हृदयसे चाहे और प्रयत्न 
करे, तो वह अनन्त-शान्ति, अनन्त-शक्ति, अनन्त-ज्ञान आदिसे परिपूर्ण 
आत्मत्वको प्राप्त कर सकता है। किन्तु मोह और विषयोकी आसक्ति 
आत्मोद्धाररी ओर इसका कदम नही बढने देती। मोहके कारण कोई- 
कोई आत्मा इतना अध और पगु बन जाता है कि वह अपनेको ज्ञान- 
ज्योतिवाला आत्मा न मान जडतत्त्वसद॒श समझता है। यह शरीरमे आत्म- 
बृद्धि करके शरीरके ह्ासमे आत्माका ह्वास और उसके विकासमे आत्म 
विकासकी अज्ञ कल्पना किया करता है। प्रबुद्ध कवि दौलतरामजीने ऐसे 
बहिद्‌ ष्टि आत्म-विमूख प्राणीका चित्रण करते हुए कहा है कि यह मूर्ख 
प्राय सोचा करता है- 


“में सुखी दुखी मे रक राव । मेरे गृह धन गोधन प्रभाव ॥ 

मेरे सत तिथ में सबल-दोन । बेरूप सभग मरख प्रवीन ॥। 

तन उपजत अपनी उपज जान। तन नसत आपको नाझ मान ॥। 

रागादि प्रकट ये दु.ख देन । तिनही को सेवत ग्रिनत चेन ॥ 

गभ अशभ बंधके फल मरार । रति अरति करे निजपद विसार ॥ 
-खहढाला 


द्र्प जेनशासन 


इस प्रकार अपने स्वरूपको भूलनेवाला बहिरात्मा' भमिथ्यादृष्टि! 
अथवा अनात्मन्न' शब्दोसे पुकारा जाता है। अनात्मीय पदार्थोमि आत्म- 
ब॒द्धि धारण करनेकी इस द प्टिको अविद्या कहते हे। अध्यात्मरामायणमे 
बताया ह- 


“देहो5डमिति या बृद्धिरविद्या सा प्रकीतिता। 
नाह वेहश्चिदात्मेति बुद्धिविद्येति भण्यते॥/ 
में शरीर हूँ इस प्रकार शरीरमे एकत्वबुद्धि अविद्या कही गयी है। 
किन्तु में शरीर नही हूँ, चेतन्यमय आत्मा हूँ यह बुद्धि विद्या है। 
ऐसा अविद्यावान्‌ , अज्ञानी, मोही प्राणी जितने भी प्रयत्न करता 
है, उतना ही वह अपनी आत्माको बधनमें डालकर दू खकी ब॒ृद्धि करता 
है। यद्यपि शब्दोसे वह मुक्ितिके प्रति ममता दिखाता हआ कल्याणकी 
कामना करता है, किन्तु यथारय॑मे उसकी प्रवृत्ति आत्मत्वके छासकी ओर 
हो जाती है। मृक्तिके दिव्य-मन्दिरमे प्रवेश पाकर शाइशवतिक शान्ति- 
को प्राप्त करनेकी कामना करनेवालेकों साथनाके सच्चे मार्गमे लगना 
आवद्यक है। इसके लिए आत्माको पात्र बनानेकी आवश्यकता है। इस 
पात्रताका उदय उस विमल तत्त्वज्ञानीकों होता हैँ, जो शरीर आदि 
अनात्मीय बस्तुओसे ज्ञान-आनन्दमय आत्माका अपनी श्रद्धासे विश्लेषण 
करनेका सूनिश्चय करता हे। इस पुण्यनिर्च्रय अथवा श्रद्धाको सम्यक्‌- 
दर्शन (१2770 32!८) कहते है। स्व-परके विश्लेषण करनेकी इस 
शक्तिसे सम्पन्न जीवको अन्तरात्मा कहते है । उसकी वृत्ति कमलके समान 
रहा करती है। जिस प्रकार जलके बीचमे सदा विद्यमान रहनेवाला कमल 
जल-राशिसे वस्तुत अलिप्त रहता है, उसी प्रकार वह तत्त्वज्ञ भोग और 
विषयोके मध्यमे रहते हुए भी उनके प्रति आतरिक आसंक्ति नहीं धारण 
करता। दूसरे शब्दोमें कमलके समान वह अलिप्त रहता हैं। 


जन सस्कृतिमे जिनेन्द्र भगवानके चरणोके नीचे कमलोकी रचनाका 
वर्ण न पाया जाता है। कमलासनपर विराजमान जिनेन्द्र इस बातके प्रतीक 
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है कि वे विषयभोग आदि भौतिक विभूतियोसे पूर्णतया अलिप्त है। इस 
प्रकार आत्म-शक्ति और उसके वैभवकी प्रगाढ श्रद्धासम्पन्न व्यक्तिका 
ज्ञान पारमाथिक अथवा सम्यकजान कहा गया है, और उसकी आत्म- 
कल्याण अथवा विमुज्तिके प्रति होनेवाली प्रवृत्तिको जैन ऋषियोने सम्यक्‌- 
चारित्र बताया है। वौद्ध साहित्यमे इसे सम्यक्‌-व्यायाम' कहा हैं। 

इन आत्म-श्रद्धा, आत्म-बोध तया आत्म-प्रवुत्तिको जैन वाड्मयमे 
रत्नत्रयमार्ग कहा है। तत्त्वार्थसत्रकार आचार्य उमस्वामीने अपने 
मोक्षशास्त्रके प्रथम सूत्रमे लिखा है- 

“सम्यगदर्शनज्ञानचा रित्राणि मोक्षमार्ग 

इस रत्नत्रयमार्गमे श्रद्धा, ज्ञान तथा आचरणका सुन्दर समन्वय 
विद्यमान है। इस समनन्‍्वयकारी मार्गकी उपेक्षा करनेके कारण हिन्दू 
धर्ममे विभिन्न विचारधाराओकी उद्भूति हुई है। कोई श्रद्धासे प्रसूत 
भक्तिको ही ससारसतरणका सेतु समझता है, तो ज्ञान-दृष्टिधारी ऋते 
ज्ञानान्न म॒क्ति -ज्ञानेके बिना मुक्ति नहीं हो सकती-कहता है । 
अर्थात्‌ ज्ञानको ही सब कुछ कहता हैं। इसने ही ज्ञान-योग नामकी विचार- 
धाराको जन्म दिया। इसका अतिरेक इतना अधिक हो गया, कि ज्ञान- 
योगकी ओटमे सपूर्ण अनर्थों और पाप-प्रवृत्तियोंका पोषण करते हुए भी 
पुण्यचरित्र साधओके सिरपर सवार होनेका स्वप्न देखता है। कोई कोई 
ज्ञानकी दुर्बलताकों हृदयगम करते हुए क्रियाकाडकों ही जीवनकी सर्वेस्व 
निधि बताते है। तुलनात्मक समीक्षा करनेपर साधनाका मार्ग उपर्युक्त 
अतिरेकवादकी उलझनसे दूर तीनोके समन्वयमे प्राप्त होता है। एक 
ऋषिने लिखा है-कर्मशून्यका ज्ञान प्राणहीन है, अविवेकियोकी क्रिया 
निसार है, श्रद्धाविहीन बुद्धि और प्रवृत्ति सच्ची सफलता प्राप्त नही करा 
सकती। अधे, लगडे और आलसी-जैसी बात है- 

“अ्रथध प्‌ अरु आलसी जुदे जरे दव लोय।'! 

साधनका सच्चा मार्ग वही होगा, जहा उपर्युक्त तीनो बातोका 

पारस्परिक मेत्रीपूणं सदभाव पाया जाय। उस दिन महावीरजयतीके 


७० जेनशासन 


जैन महोत्सवके अध्यक्षके नाते नागपुर हाईकोर्टके जस्टिस डा० सर 
भवानीश्ञकर नियोगीने उपर्युक्त रत्नत्रयरूप साधनाके मार्गका सुन्दर 
शब्दोमे वर्णन करते हुए कहा था-]6 प्रशाएए ० ॥९६7४,॥९७० 
धार फरद्यात॑ ९805 40 |02०७४६07'--श्रद्धाका प्रतीक हृदय, 
ज्ञानका आधार मस्तिष्क तथा आचरणका निदर्शक हस्तके ऐक्यसे मुक्ति 
प्राप्त होती है। शान्तिसि विचार करनेपर समीक्षककों स्वीकार करना 
होगा, कि आत्मशक्तिकी विशुद्ध श्रद्धा, पुष्ट ज्ञान और तदनुरूप प्रवृत्ति 
करनेपर ही साधक साध्यको प्राप्त कर सकेगा। 


दुनियामे सब प्रकारकी बस्तुएँ या विभूतिया सरलतासे उपलब्ध 
हो सकती है , कितु आत्मोद्धारकी विद्याको पाना अत्यन्त दुर्लभ है। किसी 
विरले भाग्यशालीको उस चितामणिरत्नतुल्य परिशुद्ध दृष्टिकी उप- 
लब्धि होती है। अपने पारसपुराणमे कविवर भूधरदासजी भगवान्‌ 
पाइवेनाथके पूर्व भवोका वर्णन करते समय वजूदत चक्रवर्तीकी भावनाका 
चित्रण करते हुए कहते है- 


् 


“धन कन कचन राजसुख, सबहि सुलभ कर जान। 
दुलंभ है ससार में, एक जथारथ ज्ञान ॥” 


इस प्रकारको दिव्यज्योति अथवा वैज्ञानिक दृष्टि समन्वित साध ककी 
जीवनलीला मोही, बहिदृष्टि, मिथ्यात्वी कहे जानेवाले प्राणीसे जुदी 
होती है। वह साधक रागी, द्वेषी, मोही व्यक्तिको भगवान्‌ मानकर अभि- 
वदना करनेको उद्यत नहीं होता। कारण वह ऐसे कार्यको देवता- 
सम्बन्धी मूढता समझता है। वह भोगी, धन-दौलत आदि सामग्री धारण 
करनेवाले तथा हिसा आदिकी ओर प्रवृत्ति करनेवाले ससार-सागरमे 
डूबते हुए व्यक्तिको गुरु नही मानता, क्योकि, वह भलीभाति समझता 
है कि वे तो जन्म जल उपल नाव” के समान ससार-सिधुमे डुबानेवाले 
कुगूरु है। वह समीक्षक नदी, तालाब आदिमे स्नान करनेको कोई आध्या- 
पत्मिक महत्त्व न दे, उसे लोक-मूढता मानता है। वह ज्ञान, कुल, जाति, 
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बल, वेभव, सन्‍्मान, शरीर, तपस्या आदिके कारण अभिमान नही करता, 
क्योकि उसकी तत्त्व-ज्ञान ज्योतिमे सब आत्माएँ समान प्रतिभासित होती है । 

वह गुणवानूका असाधारण आदर करता है। तात्तविक दृष्टिसम्पन्न 
चाण्डाल तो क्‍या, पशु तकका वह देवतासे अधिक सम्मान करता है , 
क्योकि शरीर अथवा बाह्य वेभवके मध्यमे विद्यमाव जीवपर अपने तत्त्व- 
ज्ञानकी ऐक्स-रे नामक किरणोको डालकर वह सम्यक्‌-बोधरूपी गणकों 
जानता है और बाह्य सौदर्य या वैभवके द्वारा विमग्ध नही बनता । अपनी 
पवित्र श्रद्धाकी रक्षाके लिए भय, प्रेम, लालच अथवा आशायुक्‍त हो स्वप्न 
में भी रागी-द्वेषी देव, हिसादिके पोषक हशस्त्ररूप ज्ञास्त्रो तथा पापमय 
प्रवृत्ति करनेवाले पाखडी तपस्वियोकों प्रणाम, अनुनय विनय आदि नहीं 
करता। सर्वेज्ञ, वीतराग, हितोपदेशी प्रभुकी वाणीमे उसे अटल श्रद्धा 
रहती है। ससारके भोगोको कर्मोके अधीन, नश्वर, दु खमिश्रित और 
पापका बीज जान वह उनकी आकाक्षा नहीं करता। आत्मत्वकी उप- 
लब्धिको देवेन्द्र या चक्रवर्ती आदिके वैभवसे अधिक मूल्यकी आकता 


है । वह शरीरके सौदयंपर मृग्ध नही होता, कारण कबिवर दौलतरामजी- 
की भाषामे शरीरको- 

“पल रुघधिर राधमल थली। कीकस बसादि ते सेली।” 
समझता है। और, जानता है कि यह यथार्थमे कैसी है-- 

“मत कीज्यों जी यारी, घिनगेह देह जड जानके 

मात-तात रज-बीरज सौ यह, उपजी मल-फुलवारी। 

अस्थि, साल, पल, नसा-जालकी, लाल-लाल जल क्यारी॥ मत०॥ 

कर्म-कुरण थली-पुतली यह, मृत्र-पुरीष भडारी। 

चममे-सढी . रिपुकर्स-घडी, धन-धर्म चुरावन हारी॥ मत०॥ 

जे जे पावन वस्तु जगतमें, ते इन सर्व बिगारी। 

स्वेद, मेद, कफ क्लेदसयों बहु मद गद व्याल पिठारी॥ मत०॥ 

जा सयोग रोग भव तोलो, जा वियोग शिवकारी। 

बुध तासों न ममत्व करें-यह सूढ़-सतिन को प्यारी ॥ सत०॥) 
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जिन पोषी ते भये सदोषी, तिन पाये दुख भारी। 
जिन तप ठान ध्यानकर शोषी, तिन परनी शिवनारी॥ मत० ॥ 
सुर-धनु, दरद-जलद, जल बुदबुद, त्यो फट विनशन हारी । 


याते भिन्न जान निज चेतन, दोल' होहु हामधारी॥ 
सत कीज्यो जी यारी, घिनगेह देह जड़ जानके (४ 


इसलिए शरीरके प्रति आदर न करते हुए भी गुणोसे विशिष्ट शरीर- 
को वह अमूल्य वस्तु मानता है। गुणवान्‌ , वीतराग, निस्पृह, करुणामूर्ति 
मुनीद्रोके दु्बेल, मलीन, क्षीण शरीरको वह सौदयेके पुज मोही प्राणियोके 
देहकी अपेक्षा अधिक आकर्षक और प्रिय मान उसकी अभिवदना करता 
है। उस तत्त्वज्ञकी इस दष्टिको निविचिकित्सा' कहते है। वह अविद्याके 
मार्गसे प्रवृत्ति करनेवाले बडे-बडे साक्षरोको स्वरूप बोध न होनेके कारण 
अपनी श्रद्धा एवं प्रशसाका पात्र नहीं मानता। अध्यात्मके प्रशस्त मार्गमे 
जिनके पाव आत्मीक दुर्बेलताके कारण डगमगाते हे और कभी-कभी 
जिनका आदर्श मार्गसे स्खलन भी हो जाता है, उनकी अपूर्णताओको यह 
जगत्‌मे प्रकाशितकर उन आत्माओके उत्साहको नहीं गिराता है, कारण 
यह जानता है कि रागादि विकारोके कारण किससे भूल नहीं होती ” 
भूलको दूर करनेका उपाय निदा करना या जगत्‌ भरमे ढोल पीट ते फिरना 
नही है, बल्कि त्रुटिकों सार्वजनिक रूपमे प्रदर्शित न करके उस आत्माके 
दोषोका एकातमे परिमार्जन करनेका प्रद्वस्त प्रयत्न करता है। कसगति, 
अल्प अनुभव अथवा विशिष्ट ज्ञानियोके सम्पर्क न मिलनेके कारण 
सम्यकज्ञानके मार्गसे विचलित होते हुए व्यक्तिको अथवा सदाचरणसे 
आत्मदुबंलताओके कारण डिगते हुए व्यक्तिको अत्यन्त कुशलतापूर्वक 
यह सन्‍्मार्गमे पुन स्थापित करता है। जब कि अहकारी प्राणी गिरते 
हुएको ठोकर मार और भी जल्दी पतनके मुखमे प्रविष्ठ कराता है, तब 
यह मानव प्रकृतिका अध्येता, कर्मोके विचित्र विधाकका विचार करते 
हुए डिगते हुए मुमुक्षुकी सत्साहस, सह्रिचार, सहयोग, सहायता आदि 


ध्ज्क् 


प्रदानकर सम्‌न्नत करनेस अपनेको कृत-कार्य मानता हैं। 
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जिस प्रकार गाय अपने बछडेपर अत्यन्त प्रेम धारणकर उसकी 
विपत्तिका निवारण करती है, उसी प्रकार यह साधक साधनाके मार्गसे 
उद्यत अन्य साधक बधुओके प्रति वात्सल्य-सच्चे प्रेमको धारण करता है। 
यह पवित्र विज्ञान ज्योतिको प्रकाशमे लानेवाली जिनेन्द्रकी वाणी और 
उसके द्वारा प्रतिपादित सत्य एव उसके अगोपागोको विश्वकल्याणनिमित्त 
दिव्य धर्मोपदेश, पुण्याचरण, लोकसेवा आदिके द्वारा विश्वमे प्रकाशित 
करता है, जिससे उत्पथर्े फेंसे हुए और दम्भी समाधकोके द्वारा भूममे 
फेंसाये गये दीन-दु खी मानवोका परित्राण हो और वे यथार्थ साधना-पथ 
के परथिक बने। इस तत्त्व-प्रकाशनके प्रशुस्त उद्देश्य निमित्त समय तथा 
परिस्थितिके अनुसार वह प्रत्येक उचित और वैध मार्गका अवलम्बन 
कर विश्वकल्याणके क्षेत्रमे अग्रसर होता है। 


इन पुण्य कार्योको करनेमे उस साधकको अवर्णनीय और अचिस्त्य 
आनन्द प्राप्त होता है। भला, भोगोमे लिप्त विषयोके दास उस तत्त्व- 
ज्ञानीके आत्मानन्दका क्‍या अनुमान कर सकते हे ? मिश्रीकी मिष्टता, 
वाणीकी नही, अनुभवकी वस्तु है। इसी प्रकार परमार्थत आत्मानुभव 
का रस-अनूभूतिकी ही वस्तु है। एक आचाय॑ लिखते हे- 

“सम्यवत्व. बस्तुत सूक्ष्ममस्लि वाचासगोचरम्‌ |” 

सम्यक्त्व-आत्मानू भव यथार्थमे बहुत सूक्ष्म है और वह वाणीके परे है। 

यह जीव मोहकी मदिरा पीनेके कारण उन्मत्त हो अज्ञानसे उस 
वास्तविक आनदसे वचित रहता है। जिस प्रकार एक कृत्ता सूखी ह्डियो- 
के टुकडोको अपनी दाढमे धर चबाता है और अपने मुखसे निकलनेवाले 
रक्‍्तको चाटकर कुछ क्षणके लिए आनन्दका अनुभव करता हे और 
पदचात्‌ अपनी अज्ञ चेष्टाके कारण व्यथित हो चीखा करता है, उसी प्रकार 
विषयासक्तिमे कृत्रिम सुखकी झलक देख अनात्मज्ञ मस्त हो अपने 
आपको भूल जाता हैँ और अपने स्वाभाविक, प्राकृतिक ज्ञान, आनन्द, 
शक्ति तथा स्वरूपको विस्मृत कर बैठता हैँ तथा विरुद्ध प्रवृत्ति करनेके 
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कारण दीन-हीन बनता हे। उसकी अवस्था बनारसीदासजीके शब्दोमें 
बबरुले पत्ते-जेसी हो जाती है- 

“फिर डावाडोल सो, करमकी कलोलनिमे, 

द्व॑ रही अवस्था बबरूले जेसे पातकी।” 

प्रकृतिभकत कवि बर्ड सवर्थकी निम्न पक्तिया इस प्रसगमे उद्बोधक 
प्रतीत होती है- 

“[ [6 ए0कतव 38 $00 कापका क्राएी पड, !8&0९ बाते 
80070, ७-2. धागे 5एथावाए2, एफ 44ए ए8४&$ड-९ 
0फ7 ए20ए००5 4६६6 ए&6 8९९ जा पद्ञांपट पका 75 
0प्रा5, ४४४ #8ए6 शएला 6प्रण कलक्कात5 #एछ9ए, 9 80.ता6त 
छ007 ? 

अर्थात्‌-हम सासारिकतामे आकण्ठ मग्न है। व्यापार आदिके लेन- 
देनके हेतु हम प्रात शीघ ही उठते है और रात्रिमे देरसे सोते है। इस 
प्रकार हम अपनी शक्तिको नष्ट कर रहे है। हमे प्रकृति' के लिए कछ 
भी चिन्ता नही है, यद्यपि वह हमारी स्वयकी वस्तु है। हमने हृदयको 
कही दूसरी जगह फेंसा रखा है। वास्तवमे यह मलिन वरदान बन गया है । 

कैसी विचित्र बात है कि यह आत्मा अनन्त अनात्मपदार्थोकी ओर 
चक्कर मारने अथवा दौडधूप करनेके वैभाविक कार्यकों स्वाभाविक 
मानता है और साधनाके सच्चे मार्गरूप अपने स्वरूपकी उपलब्धिकों भार 
रूप अनुभव करता है। स्वामी कुन्दकन्द महाराज बताते हँ- 


“सुदपरिचिदाणभू्‌दा सव्वस्सवि कामभोगबधकहा। 
एयत्तस्सयुव॒लंभो णवरि णए सुलभो विहृत्तस्स ॥४॥7”-- 


>समयसार 

काम और भोग सम्बन्धी कथा इस जीवने अनन्त बार सुनी, उसका 
अनन्त बार परिचय पाया और अनन्त बार अनुभव भी किया। यह जीव, 
असृतचद्राचायं के शब्दोमे 'महता मोहग्रहेण गोरिव वाह्यमानस्य” बलवान्‌ 
मोहरूपी पिशाचसे बेलके सदृश जोता गया है। इसलिए काम-भोग सम्बन्धी 


आत्म-जागरणके पथपर ७५ 


कथा सुलभ मालूम पडती है, किन्तु कर्मपुञ्जसे विभकत अपने आत्मा 
का एकपना न तो कभी सुना, न परिचयमे आया और न अनुभवमे आया, 
इसलिए यह अपना होते हुए भी कठिव मालूम पडता है। 

कम-भार हलका होने पर, वीतराग वाणीका परिशीलन करने पर 
और सतजनोके समागमसे साधकको वह ॒विमल दृष्टि प्राप्त होती हैं, 
जिसके सद्भावसे नारकी जीव भी अनन्त दु खोके बीचमे रहते हुए विल- 
क्षण आत्मीक शान्तिके कारण अपनेको क्वृतार्थ-ना मानता हैं और 
जिसके अभावमे अवर्णनीय लौकिक सुखोके सिधुमे निमग्न रहते हुए भी 
देवेन्द्र अथवा चक्रवर्ती भी वास्तविक शाति-लाभसे वचित रहते हे। 
पचाध्यायीकार कितने बलके साथ यह बताते हे- 


“शहक्रचक्धरादीना केवल पुण्यशालिनास्‌ । 
तृष्णाबीजं रतिस्तेषा सुखाबाष्ति कुतस्तनी ॥* 


ऐसे साधककी मनोवृत्तिके विषयमे अध्यात्म साधनाके पथमे प्रवृत्त 
साधकवर बनारसीदासज्ी अपने नाटक समयसारमे लिखते हे- 
जेसे निसि बासर कमल रहे पक ही में, 
पकज कहावे पे न वाके ढिग पक हे। 
जेसे मत्रवादी विषधर सो गहाबे गात, 
मत्रकी सगति वाके बिना विषडक हे!श 
जेसे जीभ गहे चिकनाई रहे रूखे अ्रग, 
पानीमें कत्क जेसे कायसो शअ्रटक हें। 
तेसे ज्ञानवत नाना भाति करतृति ठाने, 
किरिया ते भिन्न साने थाते निकलक हैँ॥ 
योगविद्याकी अनुभूति करनेवाले योगिराज पृज्यपाद आत्मबोधकों 
भव-व्याधियोको उन्मूलन करनेमे समर्थ औषध बतलाते हे- 


“मल समारदु खस्य देह एवात्मधीस्ततः 
त्यक्त्वना प्रविशेदन्‍तबंहिरव्याप तेन्द्रिय / ॥ १५ ॥” 
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१ ससाधिशतक। 
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७६ जनशासन 


ससारपरिभूमणका कारण प्ज्यपाद स्वासीकी दृष्टिमे शरीरमे 
आत्माकी भावना करना हे। विदेहत्व-निर्वाणका बीज आत्मामे 
आत्म-भावना है- 
“देहान्तरगतेर्बीज देहेडस्मिन्नात्मभावना । 
बीज विदेहनिष्पत्ते,. आत्मन्येबात्मभावना' ॥ ७४ ॥* 


इस आत्म-दृष्टिके वेभवसे सपन्‍न साधकके पास किसी प्रकारकी 
भीति नहीं रहती। उसकी दृष्टि सदा अमर जीवन और अविनाशी 
आनन्दकी ओर लगी रहती हे। उसकी श्रद्धामें तो महर्षि कुन्दकन्‍्दके 
शब्दोसे यह बात टकोत्की्णसी हो जाती है कि-मेरा आत्मा एक है, ज्ञान- 
दशेन-समन्वित है, बाकी सब बाह्य पदार्थ हे-वे सब सयोगलक्षणवाले 
है, आत्माके स्वरूप नहीं हे-- 
“गो में सस्तदों आदा, णाणद्सणलक्खणो। 
सेला मे बाहिरा भावा, सब्बे सजोग-लक्खणा ॥ -भावपाहुड 


जब ऐसे उज्ज्वल विचार आत्मामे स्थान बना लेते हे, तब 

मृत्यूसे भेट करानेवाली मुसीबत भी उस ज्ञानज्योतिर्म॑य आत्माको 
सतप्त नही करती । उसका यह अखण्ड विद्वास रहता है, कि मेरा आत्मा 
जन्म, जरा, मृत्यु आदिकी आपदाओसे परे है। इनका खेल 
शरीर अथवा जड पदार्थों तक ही सीमित है। आत्मसाधक पृज्यपाद- 
स्वासी तो अतरात्माके लिए प्रबोधपूर्ण यह सामग्री देते हे- 

“न में मृत्यु कुतों भोतिन में व्याधिः कुतो व्यथा। 

नाह बालो न व॒द्धोड्ह न शुवेतानि पुदूगले॥ -इष्टोपदेश २९ 
जब मेरी मृत्यु नही है, तव भय किस बातका ? जब मेरा आत्मा रोगमुक्त 
है तब व्यथा कैसी ? अरे, न तो में बालक हूँ, न वृद्ध हैँ और न तरुण ही 
हँ-यह सब पुद्गलका खेल है। इस प्रसगमे अ्रमृतचद्धसुरिके ये शब्द 
बडें मामिक तथा उद्बोधक हे- 
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१ समाधिशतक। 


न अजनन गानर- णत्क 


आत्म-जागरणके पथपर ७७ 


(जिन मुमुक्षुओका अन्त करण ससार, शरीर तथा भोगोसे निस्पृह 
हैं उन्हे यह सिद्धान्त निश्चित करना चाहिये कि मे सब्वंदा शुद्ध, चेतन्य- 
मय, अखण्ड, उत्कृष्ट ज्ञान-ज्योति-स्वरूप हें। जो रागादिरूप भिन्नलक्षण- 
वाले भाव पाये जाते हे, उन रूप में नही हूँ, कारण वे सभी मेरेसे भिन्न 
द्रव्य रूप हैं। 

ऐसे मुमुक्षुकी चित्तवृत्तितरर बनारसीदासजी इस प्रकार प्रकाश 


>चघछ 


डालते हे - 

“जिन्हके सुमति जागो, भोगसो भए विरागि, परसगत्यागि जे पुरुष त्रिभवनमें 
रागादिक भावनिसो जिन्हकी रहन न्यारी, कबहें मगन हू न रहे धाम धनमे । 
जे सदेव आपके विचारे सरवाग शुद्ध जिन्हके विकलता न व्यापे कछ मनमे । 
तेई मोक्षमारगके साधक कहावे जीव,भाजे रहो मन्दिरमे भावे रहो वनसे ॥४ 

इस आत्म-विद्यामे यह अलौकिकता है कि-यह विपत्तिको दुर्देवकी 
कृपा मानती हैँ कि यह आत्मा पूर्वबद्ध कर्मका कर्जा विपत्तिके बहाने चुका- 
कर ऋणमुृकक्‍त हो जाता है। 

मर्यादापुरुषोत्तम महाराज रामचन्द्र प्रभातमे साकेत-सामाय्यके 
अधिपति बननेका स्वप्न देख रहे थे, कि दुर्दबने केकेयीकी वाणीके रूपमे 
अन्तराय आ पटका और रामको वनकी ओर जाना पडा। इस नीषण 
परिव्तंतको देख आत्मज्ञ राम सत्पथसे विचलित नहीं होते। चित्तमे 
प्रसादको स्थान देते हुए वे अपने इष्टजनोकों कितने मधुर शब्दोमे अपने 
बनवासके बारेमे सुनाते हे- 

“राज्षा से दण्डकारण्ये राज्य दत्त शुभेडखिलम |” 





१ /सिद्धान्तोड्पमुदात्तचित्तचरितेमोक्षाथिभि सेब्यताम । 
शुद्ध चिस्सयसेकसेव परम ज्योति: स्देवास्म्यहम ।। 
एते ये तु समुललसस्ति विविधा भावाः पृथगूलक्षणा । 
तेडह नास्सि यतोदत्र ते सम परद्रव्य समग्रा अ्रषि।॥।” 


७८ जेनशासन 


महाराज दशरथने मुझे सम्पूर्ण दण्डक-वनका राज्य दिया है। इस 
मोही मानवकी सम्यकज्ञानके प्रभावसे केसी विलक्षण बीतरागतापूर्ण 
पवित्र मनोवृत्ति हो जाती है! 
नरकमे शारीरिक दृष्टिसे वह अवर्णनीय यातनाओको भोगता हैं, 
यह कौन न कहेगा ? किन्तु प्रबुद्ध कवि दौलतरामजी अपने एक पदसे 
कहते हे- 
“बाहर नारक कृत दुख भोगत, अन्तर समरस गठागठी । 
रमत अनेक सुरति संग पे तिस, परनतिसे लतित हटाहदी ॥४” 


इस आत्मसाधनाका प्राण निर्भीकता है। जिसे इस लोक, परलोक, 
मरण आविकी चिन्ता सताती है, वह साधनाके मार्गमे नही चल सकता। 
इसीलिए महर्षियोने प्रत्येक प्रकारके भयसे साधकको विमुक्त बताया है। 
गीताके शब्दोमे तो ऐसे आत्म-दर्शीकि हृदयमे यह दुढ विश्वास जमा 
रहता है- 
“नेन छिन्दन्ति शस्त्राणि नेन दहति पावकः। 
न चेन वलेदयन्त्याप: न शोषयति सारुत"॥” २॥१२३। 
इस आत्माको हास्त्र छेद नहीं सकते, अग्नि इसे जला नहीं सकती, 
जल गीला नहीं करता और न पवन ही इसे सुखाता हेै। 
आत्म-शक्ति अथवा आत्माके गूणोके विषयमे यथार्थ विश्वास 
(सम्यक्दर्शन) और सत्यज्ञानके समान सम्यक्चारित्रकी भी अनिवार्य 
आवश्यकता है। साधनाकी भूमिकारूप विशुद्ध श्रद्धाकी आवश्यकता हैं। 
यथार्थवोध भी निर्वाणके लिए महत्त्वपूर्ण है। इसी प्रकार साधनाके लिए 
शील, सदाचार, सयम आदिका जीवन भी अपना असाधारण महत्त्व 
रखता है। विशुद्ध आचरणकी ओर प्रवृत्ति हुए बित्ता आत्मशक्ति और 
विभूतिकी चर्चा काल्पनिक लड्डू उडाने जैसी बात है। मन-मोदकसे 
' भूख दूर न होगी। सम्यक चारित्रके द्वारा जीवनमे लगी हुई अनादि-कालीन 
कालिमाको निकालकर उसे निर्मल बनाना होगा। आजका भोग-प्रधान 


सयम बिन घडिय म इक्क जाहु ७९ 


यूग ज्ञानके गीत सुनकर आनन्दविभोर हो झूमने-सा लगता है, किन्तु 
बिना पुण्याचरणके यथार्थ आनन्दका नि्लेर नहीं बहता। आनन्दरूपी 
सूवाससे यूक्त कमलपुष्पके नीचे कण्टकोका जाल हैं। उनसे डरनेवाले 
को पकजकी प्राप्ति और उसके सौरभका लाभ कैसे हो सकता है ? अनन्त- 
कालसे लगी हुई दुर्वासना और विकृृतिको दूर करता सम्यक्चारित्रका 
सहयोग पाये बिना असम्भव है। अत आगे साधनाके विशिष्ट 
अगभूत आचारके विषयसे विचार करना आवश्यक प्रतीत होता हैं। 





संयम बिन घडिय स॒ इक्‍क जाहु 


भारतीय साहित्यका एक बोधपूर्ण रूपक हैँ जिसे रूसके नामा- 
कित विद्वान टात्स्टायने भी अपनाया है। एक पथिक किसी ऊँचे वृक्षकी 
शाखापर टेंगा हुआ है, उस शाखाको धवल और कृष्ण वर्णवाले 
दो चूहे काट रहे हे। नीचे जडको मस्त हाथी अपनी सूडमे फेंसा उखाडने 
की तैयारीमे है। पथिकके नीचे एक अगाध जलसे पूर्ण तथा सर्प-मगर 
आदि भयकर जन्‍्तुओसे व्याप्त जलाशय है। पथिकके मुखके समीप एक 
मब्‌-मक्खियोका छत्ता है जिससे यदा-कदा एकाध मधु-बिन्दु टपक कर 
पथिकको क्षणिक आनन्दका भान कराती ह। इस मधुर-रससे मुग्ध हो 
पथिक न तो यह सोचता हैं कि चूहोके द्वारा शाखाके कटनेपर मेरा क्या 
हाल होगा ”? वह यह भी नहीं सोचता कि गिरनेपर उस जलाशयमे वह 
भयकर जन्‍्तुओका ग्रास बन जायगा। उसके विषयान्ध हृदयमें यह भी 
विचार पैदा नही होता, कि यदि हाथीने जोरका झटका दे वृक्षको गिरा 
दिया तो वह किस तरह सुरक्षित रहेगा ” अनेक विपत्तियोके होते हुए 
भी मध्‌ की एक विन्दुके रस-पानकी लोलूपतावश वह सब बातोको भूला 
हुआ है। कोई विमानवासी दिव्यात्मा उस पथिकके सकटपूर्ण भविष्यके 
कारण अनुकम्पायुक्त हो उसे समझाता है और अपने साथ निरापद 


८० ज॑नशासन 


स्थानको ले जानेकी सच्ची तत्परता प्रदर्शित करता है। किन्तु, यह उनकी 
बातपर तनिक भी ध्यान नहीं देता और इतना ही कहता है कि मुझे कुछ 
थोडा-सा मधु-रस और ले लेने दो! फिर में आपके साथ 
चल गा। परह््तु उस विषयान्ध पथिकको वह अवसर ही नही मिल पाता 
कि वह विमानमें बैठ जाए, कारण इस बीचमे शाखाके कटनेसे और 
व क्षेक उखडनेसे उसका पतन हो जाता है। वह अवर्णनीय यातनाओके 
साथ मौतका ग्रास बनता है। 

इस रूपकमे ससारी प्राणीका सजीव चित्र अकित किया गया है। 
पथिक और कोई नही, ससारी जीव है, जिसकी जीवन-बाखाको शुक्ल 
और कृष्ण पक्ष रूपी चूहे, क्षण-क्षणमे क्षीण कर रहे है। हाथी मृत्युका 
प्रतीक है और भयकर जत्तु-पूर्ण सरोवर नरकादिका निदर्शक है। मधु- 
विन्दु सासारिक क्षणिक सूखकी सूचिका है। विमानवासी पवित्रात्मा सत्पु- 
रुषोका प्रतिनिधित्व करता है । उनके द्वारा पुत पुन कल्याणका मार्ग-विषय- 
लोलूपताका त्याग बताया जाता है । किन्तु, यह विषयान्ध तनिक भी नहीं 
सूनता। 

वास्तवमे जगत्‌का प्राणी मधु-बिदु तुल्य अत्यन्त अल्प सुखाभाससे 
अपने आत्माकी अनन्त लालसाको परितृप्त करना चाहता है, किन्तु आशा 
की त्‌ प्ति होनेके प्‌ वें ही इसकी जीवन-लीला समाप्त हो जाती है। महा- 
कवि भूधरदास मोही जीवकी दीनतापूर्ण अवस्थाका कितना सजीव चित्रण 
करते है- 

“चाहत हो धन लाभ किसी विध, तो सब काज सरे जियरा जी। 

गेह चिताय करों गहना कछ, व्याह सुता-सुत बादिये भाजी॥ 

चिन्तत यो दिन जाहि चले, जम आन अचानक देत दगा जी। 

खेलत खेल खिलारि गए, रहि जाय रुपी सतरंजकी बाजी ॥* 

इस मोही जीवकी विचित्र अवस्था है। बाह्य पदार्थोके समग्रह, उप- 
योग, उपभोगके द्वारा अपने मनोदेवता तथा इन्द्रियोकों परितृप्तः करने- 
का निरन्तर प्रयत्न करते हुए भी इसे कुछ साता नहीं मिलती। 


सयम बिन घडिय म इकक्‍्क जाहु दर 


कदाचित, तीजब्र पुण्योदयसे अनूकूल सामग्री और सन्‍्तोष-प्रद वातावरण 
मिला, तो लालसाओकी वृद्धि उसे बुरी तरह बेचेन बनाती है और उस 
अन्तर्ज्वालासे यह आत्मा वेभव, विभूतिके द्वारा प्रदत्त विचित्र यातना 
भोगा करता है। 
एक बडे धनीको लक्ष्य करते हुए हजरत अकबर कहते हे- 
“सेठ जीको फिक्र थी एक एकके दस कीजिए। 
मौत आ पहुँची कि हजरत जान वापिस कीजिए ॥” 


एक और उदू भाषाका कवि प्राण-पूर्ण वाणीमे ससारकी असलियत- 
को चित्रित करते हुए कहता है- 
“किसीका कंदा नगीने पे नाम होता हे। 
किसोकी जिदगीका लब्नएज़् जाम होता है॥ 
अजब मुकाम हे यह दुनिया कि जिसमें शामोशहर- 
किसीका कूच-किसीका मुकास होता हे॥ 
जब विषय-भोग और जगत्‌की यह स्थिति है, कि उसके सुखोमे 
स्थायित्व नही हँ-वास्तविकता नहीं हैं और वह विपत्तियोका 
भण्डार है, तब सत्पुरष और कल्याण-साधक उन सुखोके प्रति अनासक्ते 
हो आत्मीक ज्योतिके प्रकाशमे अपने जीवन नौकाको ले जाते हे, जिसमे 
किसी प्रकारका खतरा नही है। इस प्राणीमे यदि मनोबलकी कमी हुईं 
तो विषयवासना इसे अपना दास बना पद-दलित करनेमे नहीं चूकती। 
इस मनको दास बनाना कठिन कायें है। और यदि मन वशमे हो गया 
तो इन्द्रिया, वासनाएँ उस विजेताके आगे आत्मसम्पण करती ही है , 
यही कारण हे कि सूभाषितकारको यह कहना पडा- 
“सन एवं सनुष्याणा कारण बन्धसोक्षयों । 
मनो-जयके लिए आत्माकों बहुत बलिष्ठ होना चाहिए। ससारकी 
चमक दमक और मोहक सामग्रीको पा जो आपेके बाहर हो जाता है, 
वह आत्म-विकासके क्षेत्रमें असफल होता है। मनो-जयकी कठिनताकों 
दर 


८२ ज॑ंनशासन 


विनोदपूर्ण भाषामे एक स्वर्गीय जैन विद्वान्‌ इस प्रकार समझाते थे- 
“चालीस सेरका एक मन होता है इसे तो बच्चा-बच्चा भी जानता है।” इसी 
प्रकार चालीस सेर नही शेर ( ॥१९2८० ) से अधिक आत्मीक शक्ति 
रखनेपर मनको जीतनेकों समर्थ हो सकता है।' 


साधक आत्मदर्शनके द्वारा भौतिक पदार्थोकी निज स्वरूपसे भिन्नता- 
को समझते हुए और इसी तत्त्वको हृदयगम करते हुए अपनी आत्माको 
राग, हेष, मोह, क्रोध -मान-माया-लोभ आदि कलकोसे निर्मल करनेके 
लिए जो प्रयत्न प्रारम्भ करता है, यथार्थमें वही सदाचार है, वही सयम 
है और उसे ही सम्यक्चारित्र कहते हे। इसके बिना मुक्ति-मार्गके लिए 
मृमुक्षु पूर्णतया पगू है। स्वामी समन्तभद्ग कहते हे- 

“मोहरूपी अन्धकारके दूर होनेपर दर्शन-शक्तिको प्राप्त करनेवाला 
तत्त्वज्ञानी सत्पुरुष राग, द्वेष दूर करनेके लिए चारित्रकों धारण करता 
है। राग-ढ्वेषके दूर होनेसे हिसादिक पाप भी अनायास' छट जाते हे।” 
वें यह भी लिखते हे कि-/हिसा, झूठ, चोरी, कुशील और परियग्रह रूप 
पापके कारणोसे जीवका विमुख होना चारित्र है।' आचार्य अझ्मृतचन्द्र 
सम्पूर्ण पापोके परित्यागको चारित्र कहते है और बताते है कि कषायविमुक्त, 
उदासीन, पवित्र आत्मपरिणतिस्वरूप चारित्र है। हिसा आदिका पूर्णतया 
परित्याग करनेमे असमर्थ प्राथमिक साधकके लिए उनका आशिक 
परित्याग आवश्यक है। पुरुषार्थसिद्धभुपायमे अमृतचन्द्र स्वामी 
कहते हे- झूठ, चोरी आदिमे आत्माकी निर्मल मनोवृत्तिके 





१ रत्नकरण्डआवकाचार ४७। 
“चारित्र” भवति यतः समस्तसावद्ययोगपरिहरणात्‌ । 
सकलकथायबिमुक्त विशदमुदासीनमात्मरूपं ततू्‌॥ ३६९ ॥४* 
३ आत्मपरिणार्माहसनहेतुत्वात, सर्वसेव हिसेतत्‌। 
अ्रनृतवचनादि केवलमुदाहतं शिष्यबोधाय ॥ ४२ ॥* 
-पुरुषार्थंसिद्द्यपाय । 


सयम बिन घडिय म इक्क जाहु ण्रे 


हननकी अपेक्षा समानता होनेसे सब पाप हिसात्मक ही हें। स्पष्टतया 
समझानेके लिए झूठ, चोरी आदिके भेद वर्णित किये गये हे। इस दृष्टिसे 
समष्टिकी भाषामे हिसा ही पाप है और अहिसा ही चारित्र तथा साधना- 
का मार्ग है। 


आध्यात्मिक भाषामे रागादिक विकारोकी उत्पत्तिको हिसा और 
उनके अप्रादुर्भावकों अहिंसा कहा हैं। व्यावहारिक भाषामे मनसा-वाचा- 
कर्मणा सकल्पपूर्वक (॥776707079)]9) त्रस जीवोका (१(0076 
९7९४४प7०८७) न तो स्वय घात करता है, न अन्यके द्वारा घात कराता 
है एवं ग्राणिघातको देख न आन्तरिक प्रशसा द्वारा अनुमोदना ही करता 
है यह ग्‌हस्थकी स्थल अहिसा है। प्राथमिक साधक इस अहिसा-अणुब्रत- 
के रक्षार्थ मद्य, मास और मध्‌ का परित्याग करता है। इसीलिए वह शिकार 
भी नहीं खेलता और न किसी देवी-देवताके आगे पशू आदिका बलिदान 
ही करता है। कितनी निर्देयताकी बात है यह, कि अपने मनोविनोद अथवा 
पेट भरनेके लिए भयकी साकारमूर्ति, आश्रय-विहीन, केवल शरीररूपी 
सम्पत्तिको धारण करनेवाली हरिणी तकको शिकारी लोग अपन हिसा- 
के रसमे मारते हुए जरा भी नहीं सक्चाते और न यह सोचते कि ऐसे 
दीन प्राणीके प्राणहरण करनेसे हमारा आत्मा कितना कलकित होता 
जा रहा है। आचार्य गृुणभद्रन आत्मानृशासनमे लिखा है- 

#भोतमूरति' गतत्रागा निर्दोषा देहवित्तिका। 
दन्तलग्नत॒णा ४्तन्ति मृगीरन्येषु का कथा॥ २६ हा 

जूवा (दूत) अनुचित तृष्णा तथा अनेक विकारोका पितामह 
होनेके कारण साधकके लिए सतकंतापूर्वक ग्राम्य अथवा भद्ररूपमे पूर्ण- 
तया त्याज्य है । पापोके विकासकी नस-नाडी जाननेवालोका तो यह 
अध्ययन है कि यह सम्पूर्ण पापोका द्वार खोल देता है। अ्रमृतचर्द स्वासी 
इसे सम्पूर्ण अनर्थोमि प्रथम, पवित्रताका विनाशक, मायाका मन्दिर, चोरी 
और बेइमानीका अड्डा बताते हे। 


प्पोडं जैनशासन 


द्यतके अवलम्बनसे यह प्राणी कितना पतिंत-चरित्र हो जाता है इसे 
सृभाषितकारने एक ढोगी साधूसे प्रश्नोत्तरके रूपमे इन शब्दोमे बताया 
है। पुछते हे- 
“भ्िक्षो, सासनिषेवन प्रकूरुषे? कि तेन सद्य बिना। 
सत्य चापि तब प्रियम्‌ ? प्रियमहो वारागनाभिः सह ।॥॥ 
वेश्या द्रव्ययचि कृतस्तव धनम्‌ ” झतेन चौयेंग वा। 
चोर्य झतसपि प्रियमहो नष्टस्थ कानन्‍्या गतिः॥ 


द्यतके समान साधक चोरीकी आदत, वेश्या-सेवन, परस्त्री-गमन 
सद्श व्यसन नामधारी महा-पापोसे पूर्णतया आत्म-रक्षा करता है। साधक- 
के स्मृतिपथम ये व्यसन सदा शत्रुके रूपमें बने रहना चाहिए- 
जवा, आमिष, मदिरा, दारी। 
आखेटक, चोरी,  परनारी ॥ 
ये ही सात व्यसन दुखदाई। 
दुरित मूल दुरगतिके भाई॥ 
-वनारसीदास, नाटक समयसार साध्यसाधक द्वार। 


वह साधक स्थूल झूठ नहीं बोलता और न अन्यको प्रेरणा करता 
है। स्वासी समनन्‍्तभद्र इस प्रकारके सत्य सम्भाषणकों भी अपनी 
मूल-भूत अहिसात्मक वृत्तिका सहार करनेके कारण असत्यका अग, 
मानते है, जो अपनी आत्माके लिए विपत्तिका कारण हो अथवा अन्य 
को सकठटोसे आक्रान्त करता हो। यहा सत्यकी प्रतिज्ञा लेनेवाले प्राथमिक 
साधकके लिए इस प्रकारके वचनालाप तथा प्रवृत्तिकी प्रेरणा की है जो 
हितकारी हो तथा वास्तविक भी हो। वास्तविक होते हुए भी अप्रशस्त 
वचनको त्याज्य कहा हँ-यही सत्याणुत्रतका स्वरूप हैं।' 





१ “स्थलसलोीकं न वबदति न' परान्‌ वादयति सत्यसपि विपदे। 
यत्तद्वदन्ति सन्‍त स्थलसृषावादवरसणम्‌ ॥” रत्त० श्रा० ५ ५। 


सयम बित घड़िय म इक्क जाहु 524 


सत्पुरुषोने अचौर्याणुत्रतमे साधककों दूसरेकी रखी हुई, गिरी हुई, 
भूली हुई और बिना दी हुईं वस्तुको न तो ग्रहण करनेकी और न अन्यको 
देनेकी आज्ञा दी है। 

ब्रह्मचर्याणुतब्रतके परिपालन निमित्त बताया है कि-वह परापसचयका 
कारण होनेसे स्व्रय पर-स्त्री सेवन नहीं करता और न अन्यको प्रेरणा ही 
करता है। गहस्थकी भाषामें इसे स्थूल ब्रह्मचये, परस्त्रीत्याग अथवा 
स्व-स्त्रीसतोष ब्रत कहते हे। 

इच्छाको मर्यादित करनेके लिए वह गाय आदि धन, धान्य, रुपया- 
पैसा, मकान, खेत, बर्तन, वस्त्र आदिको आवश्यकताके अनुसार मर्यादा 
बाधकर उनसे अधिक वस्तुओके प्रति लालसाका परित्यागकर परिग्रह- 
परिमाणब्रतको धारण करता है। इस ब्रतमे इच्छाका नियन्त्रण होनेके 
कारण इसे इच्छापरिमाण नाम भी दिया गया है। 


पूर्वॉक्त हिसा, झूठ, चोरी, कुशील और परिय्रहके त्यागके साथ मद्य, 
मास और मधुके त्यागको साधकके आठ मूलगुण कहे हे। वर्तमान युगकी 
उच्छु खल एवं भोगोन्‍्मुख प्रवृत्तिको लक्ष्ममे रखकर एक आचार्यने इस 
प्रकार उन मूल गृुणोकी परिगणना की है- 

“मद्य, मास, मधू, राजिभोजन और पीपल, ऊमर, बड, कठ्मर, पाकर 
सदृद्य त्स-जीवयुक्त फलोके सेवनका त्याग, अरिहन्त, सिद्ध, आचार्य, उपा- 
ध्याय और साधु नामक अहिसाके पथमे प्रवृत्त पच परमेष्ठियोकी स्तुति, 
जीवदया तथा पानीको बस्त्र द्वारा भली प्रकार छानकर पीना यह आठ 
मूलगुण है।' 

जेसे मूलके शूद्ध और पुष्ट होनेपर वृक्ष भी सबल और सरस होंता 
हँ, उसी प्रकार मूलभूत उपर्युक्त नियमों द्वारा जीवन अलक्ृत होनेपर 
साधक म्‌ क्तिपथमे प्रगति करना प्रारभ कर देता है। मद्य और मासकी 
सदोषता तो धामिक जगत्‌के समक्ष स्पष्ट है, किन्तु आजके युगमें अहिसात्मक 


जननी सकान फलननननननम 
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2 जैनशासन 


पद्धतिसे मक्षिकाओंका बिना विनाश किये जब मथु तैयार होता है, तब 
मधुत्यागको मूलगुणोमे वयो परिगणित किया है यह सहज शका उत्पन्न 
होती है ? स्वयं गाधीजी ऐसे मधुको अपना नित्यका आहार बनाये हुए 
थे। हमने १६३४ में बापूसे मध्‌ त्यागपर उनके वर्धा आश्रममे जब चर्चा 
की, तब उनने यही कहा था कि पहिले जीवबध पूर्वक मधु बनता था, 
अब अहिसात्मक उपायसे वह प्राप्त होता है, इसलिए में उसको सेवन करता 
हूँ। इस विषयकी चर्चा जब हमने चारित्र चक्रवर्ती दिगम्बर 
जैन आचायें श्री शान्तिसागर महाराजसे चलायी और प्रार्थना की, कि 
अहिसा महान्नती आचार्य होने के नाते इस विषयमे प्रकाश प्रदान कीजिये 
तब आचार्य महाराजने कहा कि मकक्‍्खी विकलत्रय जीव हैँ, वह पुष्प आदि 
का रस खाकर अपना पेट भरती है और जो वमन करती है उसे मधु कहते 
'है । वमन खाना कभी भी जिनेन्द्रके मार्गमे योग्य नही माना गया। उसमे 
सूक्ष्म जीव राशि पायी जाती है।' आशा है मधुकी मधुरतामे जिन साधर्मी 
भाइयोका चित्त लगा हो, वे आचार्य परमेष्ठीके निर्णयानुसार अहिसात्मक 
कहे जानेवाल). मधको वमन होनेके कारण, अनतजीव-पिण्डात्मक 
'निइुचय कर सन्माग्गमे ही लगे रहेगे। 


रात्रिभोजनका परित्याग और पानी छानकर पीना-यह दो प्रवृत्तिया 
जैनधमंके आराधकके चिन्ह माने जाते है। एक बार सूर्यास्त होते 
समय मद्रासमे अपना सार्वजनिक भाषण बन्दकर रात्रि हो जानेंके भयसे 
गाधीजी जब हिन्दूके सम्पादक श्रीकस्तूरी स्वामी आयगरके साथ जानेको 
उद्यत हुए, तब उनकी यह प्रवृत्ति देख बडे-बड शिक्षितोके चित्तमे यह 
विचार उत्पन्न हुआ कि गाधीजी अवश्य जेनशासनके अनुयायी है। जैसे 
'ईसाइयोका चिन्ह उनके ईश्वरीय दूत हजरत मसीहकी मौतका स्मारक 
कऋरॉस' पाया जाता है अथवा सिक्‍खोके केश, कृपाण, कडा आदि बाह्य 
चिन्ह हे उसी प्रकार अहिसापर प्रतिष्ठित जैनधरम्मने करुणापूर्वक वृत्तिके 
अतीक और अवलम्बनरूप रात्िभोजन त्याग और अनछने पानीके त्याग 
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को अपनाया है। वेदिक साहित्यके अत्यन्त मान्य ग्रथ मनुस्मृतिमे मनु महा- 
शय लिखते हें- 


“दृष्टिपृतः न्‍्यसेत्‌ पाद बअस्त्रपूतं जल पिबेत ।” 
“अ० ६।४६। 
उपयुक्त दोनो नियमोमे अहिसात्मक प्रवृत्तिके साथ निरोगताका भी 
तत्त्व निहित है । सन्‌ १६४१ की जुलाईके 'जैनगजट' मे पजाबका एक 
सवाद छपा था कि-एक व्यक्तिके पेटमे अनछने पानीके साथ छोटा-सा 
मेढकका बच्चा घुस गया। कुछ समयके अनन्तर पेटमे भयकर पीडा होने 
लगी, तब ऑपरेशन किया गया और २५ तोले वजनका मेढक 
बाहर निकला। आज जो रोगोकी अमर्यादित वृद्धि हो रही है, उसका 
कारण यह है, कि लोगोने धर्मकी दृष्टिसे न सही तो स्वास्थ्य-रक्षणके लिए 
रात्रि-भोजनका परित्याग, अनछना पानी न पीना, जिन वस्तुओमे त्रस- 
जीव उत्पन्न हो गये हो या जो उनकी उत्पत्तिके लिये बीजभूत बन चुके 
है, ऐसे पदार्थोके भक्षणका त्याग पूर्णतया भुला दिया हैं। जीभकी लोलुपता 
और फेशनकी मोहकताके कारण इन बातोकों भुला देनेमे ही अपना 
कल्याण समझा है। आजकलके बडे और प्रतिष्ठित माने जानेवाले और 
अहिसाके साधकोकी श्रेणीमो बेठनेवाले लक्ष्मीजी और आधुनिक आधि- 
ज्ञानके क्ृपापात्र पूर्वोक्त बातोको ढकोसला समझ यथेच्छ प्रवृत्ति 
करते हुए दिखाई पडते है। उन्हें यह स्मरण रखना चाहिये कि हमारी 
असत्‌ प्रवृत्तियोका घडा भरनेपर प्रकृति अपना भयकर दण्ड-प्रहार किये 
बिना न रहेगी और तब पदचात्ताप मात्र ही शरण होगा। 
प० श्ाशाध रजीने सागार-वर्मामतमें आयुवेद शास्त्र तथा अनुभव- 
के आधारपर लिखा है कि रात्रि-भोजनमें' आसक्ति और रागकी 
तीव्रता होती हैँ तथा कभी-कभी अज्ञात अवस्थामें अनेक रोगोको उत्पन्न 
करनेवाले विषैले जीव भी पेटमे पहुँच विचित्र रोगोको उल्पन्न कर देते 


१ अध्याय ४-२५। 


द्८ ज॑ंनशासन 


है। जू अगर पेटमे चली जाए तो जलोदर हो जाता है, मक्खीसे वमन, 
बिच्छ से ताल रोग, मकडी भक्षणसे कृष्ट आदि रोग हो जाते हे। अखबारी 
दुनियावालोको इस बातका परिचय है कि कभी-कभी भोजन पकाते 
समय छिपकली, सर्प आदि विषेले जन्तुओके भोजनमें गिर जानेके कारण 
उस जहरीले आहार-पानके सेवन करनेपर कटुम्ब-के-कृट्म्ब मृत्युके मुखमे 
पहुँच गये हे। 
जो इन्द्रियलोलूप है वे तो सोचा करते हे कि भोजन कैसा भी करो 
दिलभर साफ रहना चाहिये। मालूम होता है ऐसे ही विचारोका प्रति- 
निधित्व करते हुए एक शायर कहता है- 
“ज्ञाहिद शराब पीनेसे काफिर बना से क्यों ? 
क्या डेढ चुल्ल पानीमें ईमान बह गया?” 
ऐसे विचारवाले गभीरतापूर्वक अगर सोच सके, तो उन्हें यह स्वीकार 
करना होगा कि सात्तिक, राजस और तामस आहारके ह्वारा' उसी प्रकार- 
के भावोकी उत्पत्तिमे प्रेरणा प्राप्त होती है। आहारका हमारी मन - 
स्थितिके साथ गहरा सम्बन्ध है । इसी बातको यह कहावत सूचित करती है- 
“जैसा खाबे अन्न, तेसा होवे सन। 
जेसा पीबे पानी, तेसी होवे बानी॥।” 
इस सम्बन्धमे गाधीजीने अपनी' आत्मकथामे लिखा हे-#मनका, 
दरीरके साथ निकट सम्बन्ध हैं। विकारयुक्त मन विकार पैदा करनेवाले 
भोजनकी ही खोजमे रहता है। विक्ृत मन नाना प्रकारके स्वादों और 
भोगोंको ढ ढता फिरता हैं, और फिर उस आहार और भोगोका प्रभाव 
मनके ऊपर पडता है। मेरे अनुभवने मुझे यही शिक्षा दी है कि जब मन 
संयमकी ओर झुकता है, तब भोजनकी मर्यादा और उपवास खूब सहायक 
होते है। इनकी सहायताके बिना मनको निविकार बनाना असम्भव-सा 
ही मालूम होता है।” (पृ० ११२-१३) 
अपने राजयोगमे स्वामी विवेकानन्द लिखते हे- हमे उसी 
आहारका प्रयोग करना चाहिए, जो हमें सबसे अधिक पवित्र मन दे। 
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हाथी आदि बडे जानवर शानन्‍त और नम्‌ मिलेगे। सिह और चीतेकी ओर 
जाओगे तो वे उतने ही अशान्त मिलेगे। यह अन्तर आहार भिन्नताके 
कारण है । 

महाभारतमे तो यहातक लिखा है कि- आहार-शुद्धि न रखनेवाले- 
के तीथथ-यात्रा, जप-तप आदि सब विफल हो जाते है- 


“मद्यमासादन रात्रो भोजन कन्दभक्षणम्‌ । 
ये कुबेन्ति वथा तेषा तीर्थयात्रा जपस्तप ॥ 
चातुर्मास्ये तु सम्प्राप्ते राजिभोज्य करोति य । 
तस्य शद्धिन विद्येत चान्द्रायणशतेरपि॥” 

- कुछ लोग मासभक्षणके समर्थनमे बहस करते हुए कहने लगते है 
कि मास-भक्षण और शाकाहारमे कोई विशेष अन्तर नहीं हैं। जिस 
प्रकार प्राणधारीका अग वनस्पति है उसी प्रकार मास भी जीवका शरीर 
हैं। जीव-शरीरत्व दोनोमे समान है। वे यह भी कहते हे कि अण्डा-भक्षण 
करना और दुग्धपानमे दोषकी दृष्टिसे कोई अन्तर नही हैं। जिस अडेमे 
बच्चा न निकले उसे वे प्राका5८0222-निर्जीव अण्डा कहकर 
शाकाहारके साथ उसकी तुलना करते हे। 


'. यह दृष्टि अतात्त्विक है। मासभक्षण क़्रताका उत्पादक है, वह 
सात्त्विक मनोवृत्तिका सहार करता है। वनस्पति और मास'*के स्वरूपमें 
महान अन्तर है । एकेन्द्रियजीव जल आदिके द्वारा अपने पोषक तत्त्वको 
ग्रहणकर उसका खल भाग और रस भाग रूप ही परिणमन कर पाता है। 
रुधिर, मास आदि रूप आगामी पर्याये जो अनन्त जीवोका कलेवररूप 

होती है, वनस्पतिमे नहीं पायी जाती। इसलिए उनमें समानता नहीं कही 


१ कच्चे अथवा पके मासमें भी हिसा दोष पाया जाता है, कारण 
उनमें सूक्ष्म जीवोकी निरन्तर उत्पत्ति होती रहंतो है। पु० सिद्धचुपाय, ६७ 
स्वयं मरे भेसा, बेल आदिका मास भक्षण करना भी दोषयुक्‍त है? 
पृ० ६६ 


७ जैनशासन 


जा सकती। दूसरी बात यह भी ध्यान देने योग्य है कि अत्यन्त अशुद्ध 
शक्र-शोणित रूप उपादानका मास रुधिर आदिरूप शरीरके रूपसे परि- 
णमन होता है। ऐसी घुणित उपादानता वनस्पतिमे नहीं है। यह तक 
डीक है कि प्राणीका अग अन्नके समान मास भी है, किन्तु दोनोके स्वभाव 
मे समानता नहीं है। इसीलिए साधकके लिए अन्न भोज्य है और मास 
अथवा अण्डा सदुश पदार्थ सर्वथा त्याज्य है। जैसे स्त्रीत्वकी दृष्टिसे माता 
और पत्नीमे समानता कही जा सकती है, किन्तु भोग्यत्वकी अपेक्षा पत्नी 
ही ग्राह्य कही गयी है, माता नहीं। 
“प्राण्प गत्वे ससेड्प्यन्न भोज्यं मास न धामिक । 
भोग्या स्त्रीत्वाविशेषेषपि जनेर्जायेव नास्बिका।॥। 
“सागारधर्मामुत २।१०। 


यूरोपके मनीषी महात्मा ढाल्स्टाय ने मास-भक्षणके विषयमे कितना 
प्रभावपूर्ण कथन किया हैं--क्या मास खाना अनिवाये हैं”? कुछ लोग 
कहते है-यह तो अनिवार्य नही है, लेकिन कुछ बातोके लिए जरूरी है। 
में कहता हूँ कि यह जरूरी नही है। मास खानेसे मनुष्यकी पाशविक वृत्ति 
बढती है, काम उत्तेजित होता है, व्यभिचार करने और शराब पीनेकी 
इच्छा होती है। इन सब बातोके प्रमाण सच्चे और शुद्ध सदाचारी 
नवयूवक, विशेष कर स्त्रिया और तरुण लडकिया हे, जो इस बातकों 
साफ-साफ कहती हे कि मास खानेके बाद कामकी उत्तेजना और अन्य 
पाशबिक वृत्तिया अपने आप प्रबल हाँ जाती हे।” वे यहा तक लिखते है 
कि मास खाकर सदाचारी बनना असम्भव है।” ऐसी स्थितिमे तो चरित्र- 
वान्‌ और महापुरुष माने जानेवाले व्यक्तिको टाल्स्टाय जैसे विचारकके 
मतसे निरासिषभोजी होना अत्यन्त आवश्यक है। 

वेज्ञानिकोनें इस विषयसे मनन करके लिखा है कि मास आदिके 
छारा बल और निरोगता सम्पादन करनेकी कल्पना ठीक वैसी ही है जैसे 
चाबुकके जोरसे सुस्त घोडेको तेज करना। मासभक्षण करनेवालोंमे 


सयम बिन घडिय म इक्क जाहु ९१ 


ऋरताकी अधिक मात्रा होती है। सहनशीलता, जितेन्द्रियता और परि- 
श्रम-शीलता उनमें कम पायी जाती है। मि० वेरेस महाशय नामक विद्युत 
शास्त्रज्ञनगे यह सिद्ध किया है कि फल और मेवाम एक प्रकारकी बिजली 
भरी हुई है, जिससे शरीरका पूर्णतया पोषण होता है।*« न्यूयाके-ट्रिव्यून के 
सपादक श्री होरेस लिखते हे-मिरा अनुभव है कि मासाहारीकी अपेक्षा 
शाकाहारी दस वर्ष अधिक जी सकता है। अ्रध्यापक लारेसका अनुभव 
हैं- मासाहारसे शरीरकी शक्ति और हिम्मत कम होती है। यह तरह- 
तरहकी बीमारियोका मूल कारण है। शाकाहारके साथ निर्बेलता, 
भीरुता तथा रोगोका कोई सम्बन्ध नहीं हैं।” (मासाहारसे हानिया' 
से उद्धुत) | 


एक मठनमातंण्ड उपाधिसे विख्यात हिन्दूसमाजके हितचिन्तक 
डॉक्टर साहब हिन्दू जातिको बलिष्ठ बनानेके लिए मास-भक्षणके लिए 
प्रेरित करते थे। वे सफलताके स्वप्न देखते हुए यह भूल जाते थे कि मास- 
भक्षणके द्वारा वे विवेकी मनुष्यको पशुजगत॒के निम्नतर स्तरपर उता- 
रते है। मासभक्षण न करनेवाले अहिसक महापुरुषोने अपने पौरुष और 
बद्धिबलके द्वारा इस भारतके भालको सदा उन्नत रखा है। अहिसा और 
भवित्रताकी प्रतिमा वीर-शिरोमणि जैन सम्राट चन्द्रगुप्तते सिल्यूकस 
जेसे प्रबल पराक्रमी मासभक्षी सेनापतिको पराजित किया था। पराक्रम 
को आत्माका धर्म न मानकर दारीर सम्बन्धी विशेषता समझनेवाले ही 
यथेच्छाहारको ग्राहमयय बतलाते है। जशौय एवं पराक्रमका विकास जितेन्द्रिय 
और आत्म-बलीमे अधिक होगा। राष्ट्रके उत्थाननिमित्त जितेन्द्रियता 
ब्रह्म च्येसगठन आदि सद्गुणोको जागृत करना होगा। मनुष्यताका 
स्वयू सहार कर हिसक पशुवृत्तिको अपनानेवाला कंसे साधनाके पथमे 
प्रविष्ट हो सकता है ? ऐसे स्वार्थी और विषयलोलुपीके पास दिव्य विचार 
और दिव्य सम्पत्तिका स्वप्नमे भी उदय नहीं होता। अतएवं पवित्र जीवन 
के लिए पवित्र आहारपान अत्यन्त आवश्यक हे। 


६२ जैनशासन 


उस प्राथमिक साधककी जीवनचर्या इतनी सयत हो जाती है, कि 
वह लोक तथा समाजके लिए भार न बन, भूषण-स्वरूप होता है। वह 
सूक्ष्म दोषोका परित्याग तो नहीं कर पाता किन्तु राज अथवा समाज 
द्वारा दण्डनीय स्थल पापोसे बचता है। अपने तत्त्वज्ञानके आदर्शकी नव- 
स्मृति और नव-स्फूरति निमित्त वह जिनेन्द्र भगवान्‌की पूजा (७० 
४078779 ) करता है। वह मूर्तिक अवलम्बनसे उस शान्ति, पूर्णता 
और पवित्रताके आदर्शको स्मरण कर अपने जीवनको उज्ज्वल बनानेका 
प्रयत्न करता है। उसकी पूजा मूर्ति ( ॥60! ) की नही, आदरशकी, 
( 406८9)! ) पूजा रहती है, इसलिए मूर्तिपूुजाके दोष उस साधकके 
उज्ज्बन मार्गमे बाधा नही पहुँचाते। जब परमात्मा ज्ञान, आनन्द और 
शान्तिसे परिपर्ण है, राग, ढेष, मोहसे परिमुक्त है, तब उसे प्रसन्न करनेके 
लिए स्तुति गान करना, ज्ञानवानका काम नहीं कहा जा सकता। वेज्ञा- 
निक साधककी दुष्टि यह रहती है - 

“राग नाश करनेसे भगवन्‌, गूण कीतंनमें हे क्‍या आश। 

क्रोध कषाय वमन करनेसे, निनन्‍्दामें भी विफल प्रयास ॥। 

फिर भी तेरे पुण्य गुणोका, चिन्तन है रोधक जग-त्रास। 

कारण ऐसी मनोवत्तिसे, पाप-पुखजका होता हास॥” 

अपने दैनिक-जीवनमे लगे हुए दोषोकी शुद्धिके लिए वह सत्पात्रो- 
को सदा आहार, औषधि, शास्त्र तथा अभयदान देकर अपनेको कृतार्थ 
मानता है। उसका विश्वास है कि पवित्र कार्योके करनेसे सम्पत्तिका नाश 
नही होता, कित्तु पुण्यके क्षयसे ही उसका विनाश होता है। आचार्य 
पदमनदि कहते हे- 

“पुण्यक्षयात्‌ क्षयमुपेति ने दीयसाना 
लक्ष्मीरत कुरुत सन्‍्ततपात्रदानम्‌ ।* 


वह उसी द्रव्यको सार्थक मानता है जो परोपकारमे लगता है। 
सक्षेपमे साधकके गुणोका सकलन करते हुए पडित श्राद्ाधरजी कहते है- 
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'आदहों गृहस्थ न्यायपूर्वक धनका अजेन करता है, गृणी पुरुषों एवं 
गुणोका सन्‍्मान करता है, वह प्रशस्त और सत्यवाणी बोलता है, 
धर्म, अर्थ तथा काम पुृरुषार्थंका परस्पर अविरोध रूपसे सेवन करता है। 
इन पुरुषा्थोके योग्य स्त्री, स्थान, भवनादिको धारण करता है, वह 
लज्जाशील, अनुकूल आहार-विहार करनेवाला, सदाचारकों अपनी जीवन- 
निधि माननेवाल सत्पुरुषोकी सगति करता है, हिताहितके विचार करनेमे 
वह तत्पर रहता है, वह कृतज्ञ और जितेन्द्रिय होता है, धर्मकी विधिकों 
सदा स_नता है, दयासे द्रवित अन्त करण रहता है, पापसे डरता है। इस 
प्रकार इन चौदह विशेषताओसे सम्पन्न व्यक्ति आदर्श गृहस्थकी श्रेणीमे' 
समाविष्ट होता हैँ ।* 

कोई-कोई व्यक्ति यह सोच सकते हे कि जीवन एक सम्राम और 
सघर्षकी स्थितिमे है, उसमें न्‍्याय-अन्यायकी मीमासा करनेवालेकी सुख- 
पूर्ण स्थिति नही हो सकती। इसलिए जैसे भी बने स्वार्थ-साधनाके कार्यमें 
आगे बढना चाहिए। 


यह मार्ग मृमुक्षुक लिए आदश नहीं है। वह अपने व्यवहार और 
आचारके द्वारा इस प्रकारके जगत्‌का निर्माण करना चाहता है, जहा ईर्पा, 
छेष, मोह, दभ आदि दुष्ट प्रवृत्तियोका प्रसार न हो। सब प्रेम और झ्ान्ति- 
के साथ जीवन-ज्योतिको विकसित करते हुए निर्वाणकी साधनामे उद्यत 
रहे, यह उसकी हादिक कामना रहती है। जघन्य स्वार्थोपर विजय पाये 
बिना उन्नतिकी कल्पना एक स्वप्नमात्र है। जघन्य स्वार्थ और वासनापर' 


जबतक विजय नहीं की जाती, तबतक आत्मा यथार्थ उन्नतिके पथपर 





१ न्यायोपात्तथधनों यजन्‌ गुणगुरून सद्गीस्त्रिवर्ग भज- 
चन्योन्यानुगुण तदहेंगृहिणी स्थानालयो हीमय:। 
युक्ताहारविहार आ्रायंसमिति. प्राज्ञः कृतज्ञो वशी 
श्रुण्वन धर्मंत्राधि दयालुरघभी' सागारधर्म चरेत्‌॥ 

“सागारधर्मासत १॥११। 


६४ जनशासन 


छ ओऔ 44, 


नही पहुँचता। विश्वकवि रवीन्द्र बाबूके ये उद्गार महत्त्वपूर्ण हे, वासना- 
को छोटा करना ही आत्माकों बडा करना है।” भोग प्रधान परिचिमको 
लक्ष्य बनाते हुए वे कहते है, यूरोप मरनेको भी राजी है, किन्तु वासनाको 
छोटा करना नहीं चाहता। हम भी मरनेको राजी है, किन्तु आत्माको 
उसकी परमगति-परम सपत्तिसे वचित करके छोटा बनाना नही चाहते 
साधनाके पथमे मनुष्यकी तो बात ही क्‍या, होनहार उज्ज्वल भविष्यवाले 
पशुओं तकने असाधारण आत्म-विकास और सयमका परिचय दिया है। 
भगवान्‌ महावीरके पूर्व भवोपर दृष्टिपात करनेसे विदित होता है, कि 
एक बार वे भयकर सिहकी पर्यायमे थे और एक मृगको मारकर भक्षण 
करनेमे तत्पर ही थे, कि अमितकीति और अमितप्रभ नामक दो अहिसा- 
के महासाधक मूनीन्‍्द्रोके आत्मतेज तथा ओजपूर्ण वाणीने उस सिहकी 
स्वाभाविक क़्रताको धोकर उसे प्रेम और करुणाकी प्रतिकृति बना दिया। 
महाकवि अशगके शब्दोमे ऋषिवर श्री अमितकीतिने उस मृगेन्द्रको शिक्षा 
दी थी कि स्व सदृशान्‌ अवगम्य सर्वेसत्वान्‌-अपने सदृश सपूर्ण 
प्राणियोको जानते हुए “प्रशमरतो भव सर्वथा मृग्रेन्द्र -हे मुगेन्द्र | तू ऋ्रता- 
का परित्याग कर और प्रशान्त बन। अपने शरीरकी ममता दूर 
कर अपने अन्त करणको दयाद्रं कर त्यज वपुषि परा ममत्वबुद्धि । कुरु 
करुणाद्रमनारत स्वचित्तम्‌।' उनने यह भी समझाया, यदि तूने सयम- 
रूपी पर्वेतपर रहकर परिशुद्ध दृष्टिरूपी गृहामें निवास किया तथा प्रज्मान्त 
प्रणति रूप अपने नखोसे कषायरूपी हाथियोका सहार किया, तो तू 
यथार्थमे भव्यसिह इस पदको प्राप्त करेगा।- 
यदि निवससि संयसोच्नतादों प्रविसलदृष्टि गुहोदर परिध्नन्‌ 
उपशमनखरेः: कषायनागास्त्वमसि तदा खल सिंह ! भव्यसिह- 
| सहावीरचरितन्न-११ सर्गं, ३८ | 


हे सिहश्नेष्ठ | तू पचप्रमेष्ठियोको सदा प्रणाम कर। यह नमस्कार 
१ 'स्वदेशसे। 
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उपमातीत आनन्द प्राप्तिका कारण है और सत्पुरुष उसे इस दुस्तर ससार 
सिध्‌ सतरण निमित्त नौका सदुश बताते हैँ। ४३॥। 

इस दिव्य उपदेशसे वह सिह जो पहले यम इव कुपितो विना निमित्त' 
अकारण ही यमकी भाति कुद्ध रहता था, वह परम दयामूर्ति बन गया। 
इस अहिसाकी आराधना द्वारा प्रवर्धभान होते हुए दसवे भवमे वह जीव 
बर्धभान महावीर नामक महाप्रभुके रूपमे उत्पन्न हुआ। उस अहिसक 
सिहने शने हाने विकास करते हुए तीर्थंकर भगवान्‌ महावीरके त्रिभुवन- 
पूजित पदको प्राप्त किया। उनके पूर्ववर्ती तीर्थकर भगवान्‌ पा्र्वनाथ 
प्रभुने मदोनन्‍्मत्त हाथीकी पर्यायमे महामुनि अरविन्द स्वामीके पास अहि- 
सात्मक और सयमपूर्ण जीवनकी शिक्षा ग्रहण की । महाकवि भूधरदासने 
इसपर प्रकाश डालते हुए लिखा हें- 


“अब हस्ती संजम साथे। त्रस जीव न भूल विराघे ॥ 
समभाव छिमा उर झाने । अरि-समित्र बराबर जाने ॥ 
काया कसि इन्द्री दण्डे। साहस धरि प्रोषध मडे ॥ 
सूखे तूृण पल्‍लव भच्छे। परमदित मारग गचछे ॥ 
हाथीगन डोल्यो पानी । सो पीब गजपति ज्ञानी ४७ 
देखें बिन पांव न राखे। तन पानी पक न नाखें ॥ 
निज शील कभी नह खोबे । हथनी दिशि भूल न जोबे ॥। 
उपसर्ग सह श्रति भारी। दुरध्यान तजे दुखकारी ॥ 
अ्रधके भय अंग न हाले। दिढ़ धीर प्रतिज्ञा पाले ॥ 
चिरलो दुद्धर तप कौनो । बलहीन भयो तन छीनो ॥ 
परमेष्ठि परमपद ध्यावें । ऐसे गज काल गमावे ॥ 
एक दिन अ्रधिक तिसायो ॥ तब बेगवती तट शआ्रायो ॥। 


१ अनुपससूखसिद्धिहेतुभूतं॑ गुरुषु सदा कुरु पंचसु प्रणामस्‌। 


भवजलतिधे. सुदुस्तरस्य प्लव इति त कृतबुद्धयों बदन्ति ॥ ४३ ।॥ 
“महावीर चरित्र 


हद जैनशासन 


जल पीवन उद्यम कोधो । कादो द्रह कू जर बीधो ॥ 
निहचे जब मरन विचारधदो । सन्‍्यास सुधी तब धारदो ॥ 
-पादबंपुराण, दूसरा सर्गें। 
तिर्यज्चोको भी संयम साधनमें तत्पर देख बुधजनजी मनुष्योको 
सयमके लिए उत्साहित करते हुए कहते हे- 
“सुलभो पसु उपदेस सुन, सुलझें क्यो न पुमान। 
नाहर तें भयें बोर जिन, गज पारस भगवान ॥ -सतसई 


सत्पुरुषोका कथन है, यह मनुष्य जीवन एक महत्त्वपूर्ण हाट है। 
यहाकी विशेष निधि सयम है। जिसने इस बजारमे आकर सयम-निधिको 
नही लिया, उसने अक्षम्य भूल की।' 


प्राथमिक अभ्यासी साधकके लिए सयमका अभ्यास करनेके लिए, 
आचार-शास्त्रके महान्‌ विद्वान आशाधरजीने लिखा है--जब तक 
विषय तुम्हारे सेवनमे नहीं आते, कम-से-कम ,उतने काल तकके लिए 
उनका परित्याग करो। कदाचित्‌ ब्रती अवस्थामे मृत्यु हुई तो दिव्य जीवन 
अवध्य प्राप्त होगा।* 

दूसरी बात, जितनी तुम्हारी उचित आवश्यकता हो, उसकी सीमाके 
बाहर विषयादिक सेवनका सरलतापूर्वक त्याग कर सकते हो। प्राय 
अपनी आवश्यकताको भूल लालसाके अधीन हो यह जीव सारी 
दुनियासे नाता जोडता हुआ-सा प्रतीत होता हैं। अत शान्ति और सुख- 
मय जीवनके लिए आवश्यकतासे अधिक वस्तुओका परित्याग करना 
चाहिए, जिससे अनावश्यक पदार्थोके द्वारा रागह्वेषादि विकार इस आत्मा 
की शान्तिको भग न करे। सयमका अभ्यास आच्तरिक प्रेरणाके द्वारा 
सूफल दिखाता है। बीमार व्यक्ति अपने चिकित्सककी आज्ञाके अनुसार 


जज ला चलना. हाष्लकलल 


१ यावद्न सेव्या विषयास्तावत्तानप्रवत्तित । 
ब्रतयेत्सव्रतो देवान्मतो5मत्र सुखायते॥ 
“सागारधर्मामृत २ । ७७ । 


सयम बिन घडिय म इक्क जाहु ९६७ 


मजबूर हो जीवनकी ममताके कारण कभी-कभी बडे-बडे महात्माओकी 
सयमपूर्ण वृत्तिका स्मरण कराता है। किन्तु, इसमे ययार्थ सयमीकी 
निर्मेलता। और शान्तिका सदभाव नहीं पाया जाता। भोगोकी नि सारता 
और मेरा आत्मा ज्ञान तथा आनन्दका पुृज है, उसे परावलम्बनकी 
आवश्यकता नही हे, इस श्रद्धाकी प्रेरणासे प्रेरित हुआ सयम अपना 
विशेष स्थान रखता है। महर्षि कुन्दकुन्दका कथन हे- जिन तीयेकरोका 
निर्वाण निश्चित है उन्हे भी बिना सयमका आश्रय लिए मुक्ति नही मिल 
सकती ।” इससे सयमका लोकोत्तरपना स्पष्ट विदित होता है। द्वादशाग 
रूप जिनेन्द्र भारतीमे आचाराग सूत्रका आद्य स्थान है, जिसमे सयमपर 
विशद प्रकाश डाला गया है। दर्शन अध्यात्म आदि सम्बन्धी वाड मयका 
पदचात्‌ प्रतिपादन किया गया है इससे जैनशासनमे सयमकी महत्ता 
सुविदित होती है । यह मनुष्य जीवनकी अनुपम विभूति है जिसे 
अन्य पर्यायोमे पूर्णरूपमे पाता सम्भव नहीं है। विषयवासनाएँ दु्बल 
अन्त करणपर अपना प्रभाव जमा इद्रिय तथा मनको निरकुश 
करनेमे सवंदा सावधान रहती है। इसलिए चतुर साधक भी मन एव 
इद्वियोको उत्पथमे प्रवृत्ति करनेसे बचानेका पूर्ण प्रयत्न किया करता है। 
'एक पूजक कविवर झ्ानतरायके शब्दोमे अपने आत्माकों सम्बोधित करते 
हुए कहता है- 
“काय छहो प्रतिपाल, प्चेंद्रिय मन वश करो | 
संजम रतन सम्हाल, विषय चोर बहु फि रत है ॥।* 

अपभू श॒ भाषाके कवि रइधु सयमकी दुर्लभता और लोकोत्तरताको 

हृदयगम करते हुए मोही प्राणीको शिक्षा देते है- 
“संयम बिन घडिय से इक्क जाहु 





अवुद्ध-सावचक 


“अजोलौ देह तेरी काहू रोग सौं न घेरी 

जोलौ जरा नाही नेरी जासो पराधीन परिहे॥ 
जोलौ जम नामा बेरी देव न दसासा जोलौ 

माने कान रासा बुद्धि जाय ना बिगरिहे॥ 
तोलौ मित्र मेरे निज कारज सम्हार लेरे 

पौरुष थकेंगे फेर पाछे कहा करिहे॥ 
आग के लागे जब भोपडी जरन लागी 

क॒वा के खुदाये तब कहा काज सरिहे॥ २६॥* 

“जनदतक, भूधरदास 


साधककी आत्मा जब गृहस्थ जीवनकी प्रवृत्ति द्वारा सयत बन जाती 


है तब आध्यात्मिक कविकी उपर्युक्त प्रबोधक वाणी उस मुमुक्षुको सयमके 
क्षेत्रमे लम्बा कदम बढानेकों पुन पुन प्रेरित करती है। य्थार्थमे गृहस्थ 
जीवनका सयम और अहिसादि धर्मोकी परिपालना आत्मीक दुबंलताके 
कारण ही सदगुरुओने बतायी है। समर्थ पुरुषकी साधन मिलते ही साधना- 
के श्रेष्ठ पथमे प्रवृत्ति करते विलम्ब नहीं लगता। तीर्थंकर भगवानूके 
अन्त करणमे जब भी विषयोसे विरक्तिका भाव जागृत होता है, वे च्रिभुवन- 
चमत्कारी वेभव विभूतिको अत्यन्त निर्मम हो दुृढतापूर्वक छोड देते हे। 


तत्त्वज्ञानीका आत्मा सपूर्ण परिग्रह आदिका त्याग कर श्रेष्ठ साधक 


बननेको सदा उत्कण्ठित रहता हैँ, किन्तु वासनाएँ और दुर्बंलताएँ उसे 








१ भगवान ऋषभदेवके विषयमे स्वामी समनन्‍्तभद्ने लिखा है- 

“बिहाय यः सागर-वारि-वाससं वधूरिवेसां वसुधा-वर्धू सतीस। 

म्‌ मुक्षुरिक्वाकुकुलादिरात्मवान्‌ प्रभुः प्रवन्नाज सहिष्णुरच्युत॥ 
“स्वयम्भूस्तोत्र ३ ४ 


प्रबुद्ध-साधक ९६ 


भ्रगतिसे बरबस रोका करती हे। और, इसलिए साधारण साधक होते 
हुए भी वह- 

“संयम धर न सकत पे सयम धारनकी उर चटापटी सी। 

| सदननिवासी, तदपि उदासी, ताते आखल्रव छटाछटों सी ॥४! 


आत्तरिक अवस्थावाला विलक्षण व्यक्ति बनता हैं। वह अपने मनको 
समझाते हुए कहता हे-अरे मूर्खे, इत भोग और विषयोमे क्‍या धरा 
है। इन कमोने तेरे अक्षय-सुखके भाण्डारकों छीन लिया है। अनन्त ज्ञान- 
निधिको लूट रखा हैँ ओर तू अनन्त बलका अधीश्वर भी है, इसका पता 
तक नहीं चल पाता। यदि तू स्वय नष्ट होनेवाले विषयोका परित्याग 
कर दे, तो ससार-ससरण रुक सकता है। वादीभसिह सूरि समझाते हे- 


“अवश्य यदि नवयन्ति स्थित्वापि विषयादिचरम्‌ । 
स्वयं त्याज्यास्तवा हि. स्थात्‌ सुक्ति. ससृतिरन्यथा 
-क्षत्रव्टहामणि-१ । ६७ ॥ 


आध्यात्मिक कवि दोलतरामजी अपने मनको एक पदमे समझाते 
हुए कहते है कि यह विषय तुझे अपने स्वरूपको नही देखने देते और-- 
“पराधीन छिन छीन समाक्‌ल दुर्गति विपति चखावे हे” 
प्रकृतिके अन्तस्तलका अन्‍न्तद्वेष्टा बन कवि क्र क्मके अत्याचारोको 
ध्यानमें रखते हुए सोचता है कि जब छोटे-छोटे प्राणियोको एक-एक 
इन्द्रियके पीछे अवर्णनीय' यातनाओका सामता करना पडता है, तब सभी- 
का आसक्तिपूर्वक सेवत करनेवाले इस नरदेह॒धारी प्राणीका क्या भविष्य 
होगा- 
“फरस विषयके कारन बारन गरत परत दुख पावे है। 
रसता इन्द्री वश कष जलमें कण्टक कण्ठ छिदावे है ॥ 
ग्रध लोल पंकज सुद्रितमें, अलि निज प्राण गमावे है । 
तयन विषय वहा दीप शिखासें, अंग पतंग जराबवे हे ॥ 


१०० जनशासन 


करन विषय वह हिरन अरनमे, खलकर प्राण लनावे हे । 
हेमन, तेरी को कूटेव यह करन विषय धावे हें ॥* 

एक ओर जहा वह विषय और भोगोके दुष्परिणामको देखता है, 
तो दूसरी ओर त्यागके माहात्म्यसे उसकी आत्मा प्रभावित हुए बिना 
नही रहती। यह तो तृष्णा-पिशाचिनीका काम है, जो ओसकी बूदके 
समान विषयभोगोके द्वारा अनन्त तृषा शान्त करनेका जीव प्रयत्न करता 
है। वास्तवमे सासारिक वस्तुओमे सुख है ही नहीं। महात्मा लोग ठीक 
ही कहते है- 

“जो ससार विषे सूख होता तीर्थ कर क्‍यों त्यागे ! 
काहेको शिव-साधन करते, सयभसों शअनुरागे ?” 

यदि अपनी वास्तविक आवश्यकताओपर दृष्टिपात किया जाए, तो 
समर्थ और वीतराग आत्मा मधुकरी वृत्तिके द्वारा भोजन ग्रहण करते 
हुए प्राकृतिक-परिधानको धारण कर प्रकृतिकी गोदमें आत्मीय विभूतियों 
की अभिवुद्धि कर सकता है। ऐसे व्यक्तिसे इष्ट-अनिष्ट कर्म स्वय घबराते 
है । यदि आत्माकी दुर्बलता दूर हो जाय और उसमें पाशविक वासनाएँ 
न रहे, तो समर्थ आत्माको दिगम्बर वेषके सिवा दूसरी मुद्रा नही रुचेगी। 
कारण, उस मुद्रा में उत्कृष्ट ब्रह्मचर्य की अवस्थिति और अभिवृद्धि होती 
है। आत्म-निर्भरता और आत्म-निमग्नताके लिए वह अमोघ उपाय है। 
उस पदसे आकर्षित हो इस युगके राष्ट्रीय महापुरुष गाधीजी कहते हे- 
“नग्तता मुझे स्वय प्रिय हैं।” यथार्थमे श्रेष्ठपुरुष कृत्रिम वस्त्राभूषणादि 
व्यर्थकी सामग्रीका परित्याग कर प्रक्ृतिप्रदत्त मुद्राकों धारण कर शान्ति- 
लाभ करते हे। 

विषय-वासनाओके दास और भोगोके गुलाम स्वयकी असमर्थता 
और आत्म-दुर्बंलताके कारण दिग्म्बर मुद्राको धारण करनेमे समर्थ न हो 
कभी-कभी उस निविकार मारविजयकी द्योतिनी विद्याको लाब्छित 
करनेका प्रयत्न करते है। पादवबंपुराणमें कितनी सुन्दर बात कही गयी है- 


प्रबुद्ध-साधक १०६ 


“अन्तर विषय वासना बरते, बाहर लोक-लाज भय भारी । 
ताते परम दिगम्बर मुद्रा, धर नह सके दीन ससारी ॥” 
किन्तु वीर पुस्षोकी बात और प्रवृत्ति ही निराली हैं। कवि इसीसे 
कहते हे- 
“ऐसी दुद्धर नगन परीषह, जीते साध शील ब्रतधारी । 
निविकार बालकव॒त्‌ निर्भय, तिनके पायत ढोक हमारी ॥* 
योगवासिष्ठमे जिनेन्द्रकी दिगम्बर और शान्त परिणतिसे प्रभावित 
हो रामचन्द्र अपनी अन्तरग कामना इन शब्दोमे व्यक्त करते हें- 


“नाह रासो न मे वाञ्छा भावेषु न च में सनः। 
दान्तिमास्थातुमिच्छासि स्वात्मन्येव. जिनो यथा ॥ 


भत हरि अपने बेराग्यद्वतकर्मे अपनी आत्माकी आवाज इन शब्दो 
में व्यक्त करते हे- प्रभो, वह दिन कब आएगा जब मे स्वतत्र, निस्पृह, 
शान्‍्त, पाणिपात्रभोजी, दिगम्बर मुनि बन कर्म नाश करनेमे समर्थ 
होऊगा' ।” 

भारतीय इतिहासके उज्ज्वल रत्न चन्द्रगुप्त, अमोधवर्ष सदृश नरेन्‍्द्रो- 
ने आत्माकी निर्मतता और निराकुलताके सम्पादन निमित्त स्वेच्छासे 
विश्ञाल सामृज्योका त्याग कर दिगम्बर साधुकी मुद्रा धारण की थी। 

स्टीवेस्सन नामक आग्ल महिला लिखती है- वस्त्रोसे विमुक्त 


१ एकाकी निस्पृहों द्ञान्त पाणिपात्रों दिगम्बर' । 
कदाहु सम्भविष्यासि कमेनिस्‌ लनक्षम. ॥ 
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१०२ जेनशासन 


होनेके कारण मनुष्यके पास अन्य अनेक चिन्ताएँ नहीं रहती। उसे कपडे 
धोनेके लिए पानीकी भी आवश्यकता नही है। निग्नेन्थ लोगोने-दिगम्बर 
जैन म्‌ नियोने भले-बुरेके भेद-भावको भूला दिया है। भला वे लोग अपनी 
नग्नताको छिपानेके लिए वस्त्रोकों क्यो धारण करे ।” एक मुस्लिम 
कवि तनकी उरयानी-दिगम्बरत्वसे प्रभावित हो कितनी मधुर बात 
कहता है- 
“तनकी उरयानीसे बेहतर है नहीं कोई लिबास । 
यह वह जामा हे कि जिसका नहीं उलटा सीधा ॥* 
शायर जलालुद्दीन रूसीने सासारिक कार्योमे उलझे हुए व्यक्तिसे 

आत्म-निमग्न दिगम्बर साधुकों अधिक आदरणीय कहा है। वे कहते हे 
कि वस्त्रधारी आत्मा'े स्थानमे 'धोबी' पर निगाह रखता है। दिगम्वरत्व 
का आभूषण दिव्य हे-. 

“मस्त बोला मुहतसिव से कामजा, 

होगा क्‍या नगे से न्‌ श्रोहदाबरा। 

है नज़र धोबी पे जामापोश की, 

है तज़ल्ली जेबरे उरियातनी ॥* 

इस प्रसगमे यह बात विशेष रीतिसे हृदयगम करनेकी है, कि शरीरका 

दिगम्बरत्व स्वय साध्य नही, साधन है । उसके द्वारा उस उत्कृष्ट अहिसात्मक 
बृ त्तिकी उपलब्धि होती है, जो अखण्ड शान्ति और सर्वेसिद्धियोका भण्डार 
है। दिगम्बरत्वका प्राणपूर्ण वाणीमे समर्थन करनेवाले महषि क्न्दकुन्दने 
जहा यह लिखा है कि- णरगो हि सोक्खसर्गो, सेसा उसमग्गया 
सब्वे --दिगम्बरत्व ही मोक्षका मार्ग है, शेष सब मार्ग नही हे” वहा वें 
यह भी लिखते है कि शारीरिक दिगम्बरत्वके साथ मानसिक दिगम्बरत्व 
भी आवश्यक है। यदि शरीरकी तग्नता साधन न हो, साध्य होती, तो 
दिगम्बरत्वकी म्‌ से अकित पशु-पक्षी आदि सभी प्राणियोको मुक्त होते 
देर न लगती। जो व्यक्ति इस बातका स्वप्न देखते है, कि वस्त्रादि होते 
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हुए भी श्रेष्ठ अहिसा-वृत्तिका रक्षण हो सकता हैं और इसलिए निर्वाणका' 
भी लाभ हो सकता है, उन्हें सोचना चाहिए कि बाह्य वस्तुओके रखने, 
उठाने आदिमे मोह ममताका सद्भाव दूर नहीं किया जा सकता। 
एक साधूकी कथा प्रसिद्ध है-पहिले तो वह सर्व परिग्रहरहित था, 
लोकानु रोधसे उनन दो लेंगोटिया स्वीकार कर ली। चूहे द्वारा एक बार 
वस्त्र कट गए, तब निश्चित सरक्षणनिमित्त चूहेकी औषधिके लिए बिल्ली 
पाली गई। और, बिल्लीके दुग्धनिमित्त गौकी व्यवस्था भक्तजनोके प्रेम 
के कारण स्वीकार कर ली गईं। गायके चरानेके लिए स्वावलम्बनकी 
दृष्टिसे कुछ चरोखर भूमि भी एक भक्‍तसे मिल गई। कहते हँ-भूमिका 
कर समय पर न चुकानेसे साधुजीसे अ-जानकार राज-कमंचारीने 
उनकी बहुत बुरी तरह मान-मरम्मत की। उस समय शात्त अत करणने 
अपनी आवाज द्वारा उन्हे सचेत किया- भले आदमी, परिग्रह तो ऐसी 
आफते पुरस्कारसे प्रदान किया ही करता है- 
“फांस तनक सी तन में साले । चाह लगोटीकी दुख भाले ॥ 
भाले न समता सूख कभी नर बिना मन सुद्रा धरे। 
धन नगन' पर तन-नगभ ठाढ़े सुर-असुर पायनि परे॥” 
“झ्यानतराय 
प्रवचनसारमे कुन्द-कुन्द स्वामीने लिखा हैं- 
मूनियोके गमनागमनादिरूप चेष्टासे त्रस, स्थावर जीवोका 
बध होते हुए भी कभी बध होता है, कभी नही भी । किन्तु, यह तो निरिचत 
है कि उपधियोसे-वस्त्रादि परिग्रहसे नियमसे बध होता है। इसलिए 


अब अनिकनन अजित 








१ पबेत। 

२ “हवदि वा ण हवदि बंधों मदम्हि जीवेड्घ काय चेट्टम्हि। 
बधो धुवम॒वधीदों इदि ससणा छुड्डिया सब्बे॥ 
णहि णिरवेक्खों चागो ण हवदि भिक्‍्खुस्स आासय-बिसुद्धी । 
अविसुद्धस्स य चित्त कह ण॒ कस्सक्खझो विहिशो॥। 





१०४ जैनशासन 


श्रमणको सब परियग्रह छोडना चाहिए। त्याग निरपेक्ष नही होता, 
वस्त्रादि परिग्रह छोडे बिना भिक्षुके चित्तमे निर्मेलता नहीं होती। 
अ-विशुद्ध चित्तके होनेपर कैसे कर्मक्षय होगा ” अत परियग्रहके होनेपर 
ममत्व आरम्भ अथवा असयम क्यो नहीं होगे ” तब परद्रव्यमे आसक्त 
हुआ साधु किस प्रकार आत्म-साधना कर सकेगा ? 

जैन ग्रुओकी दिगम्बरत्व सम्बन्धी मान्यताकों वास्तविक रूपसे 
न समझनेके कारण कोई यह समझते है कि दिगम्बर धर्मानुयायी गृहस्थों 
को भी कम-से-कम आहार लेते समय दिगम्बर रहना चाहिए। इसके 
विपरीत जो सदा सबस्त्र रहे उन्हें ब्वेताम्बर कहते है। इन्साइक्लोपीडिया 
जिल्द १५,११ वे सस्करणके पु० २८ में पूर्वोक्‍क्त भूम इन शब्दो- 
में व्यत किया गया है-फ्र& गछााड ंीटाएइशए८ट5 
]9ए7९ 809709307606 . (76 9>782ट70९, 46 ॥)297708- 
क्‍88 ०७702 इडरफज-टॉब्रतें 80 ग्राहकों ग्रा76 णाए 8704 ६796 
9एछ९८877097:88 06७2 ाज़9एड 20796 6ए टी06०व१. 

तात्त्विक बात तो यह है कि दिगम्बर साथु और दिगम्बर मू्तिको 
पूजनेके कारण गहस्थ दिगम्बर जैन कहे जाते है। सम्पूर्ण अहिसाके धारक 
जितेन्द्रिय मुनिके सिवाय गृहस्थ मझुनिमुद्रा धारण नही करता। गृहस्थके 
वस्त्र पहननेकी तो बात ही क्‍या, वह नीतिमत्तापूर्वक बडें-बडे सामाज्य 
तकका सरक्षण करता है । 

अग्नेजी भाषाका महाकवि शेक्सपियर अपने हेमलेट नाटकमे लिखता 
है-“(।ए८ 776 ६796 70870, दीक्षा: 78 70: $98807778 
8]897८ ” मुझे ऐसा मनुष्य बताओ जो वासनाओका दास न हो। 


किध तम्हि णत्यथि मुच्छा आरसम्भो वा अ्संजमो तस्स। 
तथ परदव्वम्सि रदो कधमप्पाणं पसाधयदि ॥* 
( अध्याय ३३१९-२०-२११ ) 
१ 3.90 7 86 77, 


प्रबुद्ध-साधक १०५ 


यदि दिगम्बर जैन म्‌निका साक्षात्‌ दर्शत अथवा परिचय महाकविकों 
प्राप्त हुआ होता, तो उसकी यह जिज्ञासा शान्त हुए बिना न रहती । 
दिगम्बर मुनिका जीवन व्यतीत करनेके लिए महान्‌ आत्मबल 
चाहिए। मानसिक कमजोरी या प्रमाद क्षणभरमे इस जीवको पतित 
कर सकते हे। उज्ज्वल भावनाओं और विषय-विरक्तिकी प्रेरणासे महान्‌ 
पुण्योदय होनेपर किसी विरले माईके लालके मतमें बालकवत्‌ निर्विकार 
दिगम्बर मुद्रा धारण करनेकी लालसा जाग्रत्‌ होती है। आचायें गुणभद्र 
लौकिक वेभव, प्रतिष्ठा, सामाज्य-लाभ आदिसे अधिक विशाल सौभाग्य 
मूनित्की ओर जानेवालेका बताते है, अन्यका जीवन जहा विषय- 
लोलूपताके कारण पराधीनता और विपत्तिपूर्ण है, वहा अहिसामय 
साधुकी जीवनी अभय और आनन्‍्दका भण्डार है। गुणभद्र स्वामी अपने 
आइ्चयेको इन दब्दोमे प्रतिबिम्बित करते हे- 
“न जाने कस्येद परिणतिरुदारस्थ तपस 
“आत्मानुशासन ६७। 
दिगम्बर साधुओका उल्लेख अन्य सम्प्रदायोमे भी पाया जाता है। 
परमहस नामक हिन्दू साधू नग्न रहा करते हे। सिक्‍्खोके यहा श्रेष्ठ रूपमें 
दिगम्बर साधु वर्णित है ।* श्रब्दुलकासिस जीलानी मुस्लिम साधुने दिगम्बर- 
मृद्रा धारण की थी। अब्दल नामके उच्च मुस्लिम साधु पूर्णतया नग्न 
विहार करते है ।' 
् १ एा50735 “फटाशतठप्र5 56९8 0 ६४6 स्ाशवेप्ड? 2? 275 


२ “ह0पा &क्ूछआा 5 पवार वाइटकावेंटवे 0एछा गणा ४7फ 
धार एशाक्राएरत ०07एॉछ2फए गन्नागलत ?- ए7ठफका किशाह70प05 ॥6 
& 8४प्रत8& 70 वा --? 208 

३ “06 भगाशाक्षा 8676 ० वहंद्का) टक्यीलवे औएवेओड! 
एथालणशए छत्या 800फ कुछरईढटाए ए्गरल्व ?-धएडतलडइाआ) छ0वे 
92700 पा. #फ्:2ए-एप०९त प्र ४8९ फकाशथ्ा॥0७" डिद्लात्राड 
॥ 0५ ०॥ ६ 
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बबई प्रान्तके कोपरगाव नामक स्थानपर एक नग्न दिगम्बर मुसलिम 
साधुका समाधिस्थल मौजूद है। 

दिगम्बर जेन साथुका पद वस्त्रमात्रका परित्यागकर स्वच्छुन्द विचरण 
करनेवालेको नही प्राप्त होता। उस महापुरुषका जीवन अत्यन्त सयत 
और स्‌ व्यवस्थित रहता है। वे किसी भी प्राणीका घात नहीं करते, यद्यपि 
उनके गमनागमन, इ्वासोच्छंवास आदिसे प्राणि-घात अनिवार्य है, 
तथापि यथाशक्ति राग-ढ्ेष आदि विकारोको दूरकर आत्म-निर्मेलताका 
'प्‌र्णतया रक्षण करते हे। श्रेष्ठ रीतिसे सत्य महात्रत, अचौय महात्रत, 
अपरियग्रह और ब्रह्मचर्य महाव्रतका भी परिपालन करते हे। वे मन, वचन, 
कायकी प्रव॒त्तिको सहसा रोकनेमे असमर्थ हो, गमनागमन और भाषणके 
सम्बन्ध इस प्रकार प्रवत्ति करते है- 

“परमाद तज चौ-कर-मही लख समिति ईर्या ते चले। 

जग सु हितकर सब अहित हर, श्रुति सुखद सब सशय हर। 

भूस-रोग हर जिनके वचन मुखचन्द्र तें, अमृत झरें। 

आहार सम्बन्धी एषणा नामक समितिका वे विशेष ध्यान रखते 
है। अत - 

“छच्चालीस दोष बिता सु-कुल श्रावकतने घर असनको। 
लतप बढावन हेत नह तन पोषते तज रसनको॥” 

वे ग्रथ सदुश ज्ञानकी सामग्री, शौचसम्बन्धी कमण्डलू एवं जीवदया 
निमित्त मयूर पखोसे बनी हुई पिच्छीको विवेकपूर्वक अहिसात्मक रीतिसे 
उठाते-धरते हू । मलमूत्रादिकका जन्तु-रहित,भूमिमे परित्याग करते है- 

“शक्ति ज्ञान संगम उपकरत लखि के गहे लखि के धरे। 
निर्जेन्तु थान विलोकि तन सल-मृत्र-इलेषम परिहरे।” 

वे पाचो इन्द्रियोके विषयोमे राग-द्वेषका परित्याग करते हे। केश 

बढनेपर मस्तकमे ज आदिकी उत्पत्ति होती है और केशोको कटानेके 


6 


लिए नाई आदिकी आवश्यकता पडती है। इसके लिए अर्थकी अपेक्षा 
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होगी। केशोको बिना कटाए जीवोका सद्भाव या तो ध्यानमें विध्न उत्पन्न 
करेगा अथवा उनके खुजाने आदिसे उनका घात होगा। उत्कृष्ट अहिसा, 
अपरिग्रह और स्वावलम्बी जीवनके रक्षणनिमित्त शरीरके प्रति निर्मम 
हो वे कम-से-कम दो माह और अधिक-से-अधिक चार माहके भीतर 
अपने केशोका अपने हाथोसे लोच करते है। आत्म-बलकी वृद्धि होनेके 
कारण वे साधु प्रसन्नतापूवंक अपने केशोकों घासके समान उखाड़ते है। 
इनका उद्देश्य शरीरको एक गाडीतुल्य समझ भोजनरूपी तेल देते हुए 
जीवनयात्रा करना रहता है। उनका यह दृढ विश्वास है कि शरीरका 
पोषण आत्माके सच्चे हितका कार्य. नहीं करेगा। आत्माका शोषण 
करनेवाली क्रियाएँ शरीरकी अभिवृद्धिनिमित्त होगी। योगिराज 
कितनी पृज्यपाद मासिक बात कहते हे- 
“यज्जीवस्योपकाराय._ तद्देहस्थापकारकम्‌ । 
यद्वेहस्योपकाराय.._ तज्जीवस्यापकारकम्‌ ॥। 
-इष्टोपदेश १६॥ 

अहिसात्मक दृष्टि और चर्या एवं शरीरके प्रति निमंमत्व होनेके 
कारण बे स्नान, दन्तधावन, वस्त्रधारणके प्रति विरक्‍्त हो खडे होकर 
अपने हाथरूप पात्रोमे दिनमे एक बार गोचरीवृत्ति द्वारा शुद्ध और 
तपदचर्यामे वृद्धि करनेवाले भोजनकों अल्पमात्रामे ग्रहण करते हे। गाय 
जिस प्रकार घास डालनेवाले व्यक्तिके सौन्दयें आदिपर तनिक भी दृष्टि 
न दे अपने आहारको लेती है, उसी' प्रकार यह महान्‌ साधक देवागना- 
समान सुन्दरियों आदिके द्वारा भी सादर आहार अपित करनेपर निर्मल 
मनोवृ त्तिपू्वक आहार ग्रहण करते हें। दाताके शरीर-सौन्दर्य आदिसे 
उनकी आत्मा तनिक भी रागादि विकारपूर्ण नही होती। उनकी आहार 
चर्याकों मधुकरी वृत्ति भी कहते है। जैसे-मधुकर-भूमर पुष्पोको 
पीडा दिए बिना आवश्यक रस-लाभ लेता है, उसी प्रकार ये सन्त-जन 
गृहस्थके यहा जेसा भी रूखा-सूखा भोजन बना हो और शुद्ध हो, उसे 
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शान्तिपूर्वक ग्रहण करते हे। इनके आहारनिमित्त गृहस्थकों कोई कठि- 
नाई नही होती। ऐसे योगियोको आहार अपण करनेके समयको वह अपने 
जीवनकी सुनहरी घडियोमे गिनता है। कारण, इस पवित्र कार्यसे गृह- 
वासमे चक्‍की, चूल्हा, ऊखली, बृहारी, जल-सग्रह रूप, पच-सूना' नामके 
कार्यो द्वारा सचित दोषोका मोचन होता है। साध्षु दैन्यपूर्वक आहार ग्रहण 
नही करते। गृहस्थ श्रद्धा, भक्ति, प्रेम और आदरपूर्वेक जब आहार ग्रहण 
करनेकी म्‌निराजसे प्रार्थना करता है, तब वे शुद्ध, सात्त्विक तथा श्रेष्ठ 
अहिसात्मक व॒ृत्तिके अनुकूल आहार लेते है। अन्य-पथी साधु नामधारी 
व्यक्तियोके समान गाजा तमाख्‌ हुकक्‍्का ग्रहण करना, मनमाना भोजन 
लेना, दिन और रात्रिका भेद न रखना आदि बातोसे ऐसे सन्‍त पृथक्‌ 
रहते हे। 

कोई-कोई सोचते हे-महान्‌ साधुको छुद्ध-अशुद्ध आदिका भेद 
भूल जैसा भी भोजन जब जिसने दिया, उसे ले लेना चाहिए। यह विचार 
भूमपूर्ण हे। साधुओका विवेक सदैव सजग रहता है। उसके प्रकाशमे 
अहिसात्मक व्‌ त्तिकी रक्षा करते हुए वे उचित और शुद्ध आहारको ही 
ग्रहण करते हे। वेदान्त-सारमे लिखा है-यदि प्रबुद्ध तत्त्वज्ञानीके आच- 
रणमे स्वच्छुन्दताका प्रवेश हो जाए तब तत्त्वज्ञानी और क्त्तेकी अशुचि- 
भक्षण व्‌ त्तिमे क्या अन्तर रहेगा ।! 

जैन-मुनिका केश-लोच और आहार-चर्या दर्ेकके चित्तमे गहरा 
प्रभाव डाले बिना नहीं रहते। औरगजेबके समयमे भारत आनेवाले डा० 
बनियर अपनी पुस्तकमें लिखते हे-मभुझे बहुधा देशी रियासतोमे 
दिगम्बर मुनियोका समुदाय मिलता था। मैने उन्हें बडे शहरोमें विहार 
करते हुए प्‌ र्णतया नग्न देखा है और उनकी ओर स्त्रियो, लडकियोको 
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१ बुद्धाद तसतत्वस्थ  यथेष्टाच्रणं यदि । 
शुना तत्त्वदृशा चेंच को भेदोड्शुचिभक्षणे॥” पूृ० १४। 
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बिना किसी विकार-युकत ही दृष्टिपात करते हुए देखा हैं। उन महि- 
लाओके अन्त करणमे वे ही भाव होते थे जो सडकपर से जाते हुए किसी 
साधुको देखनेपर होते हे। महिलाएँ भक्तिपूर्वंक उनको जाहार बहुधा 
कराती थी।” एक दूसरे विदेशी यात्री ठेवरनियरने लिखा है-“यद्यपि 
स्त्रिया भक्तिपूर्वक उनके समीप पहुँचती हे फिर भी उनमे विकार-भावका 
'रचमात्र भी दर्शन नहीं होता । इसके सिवा उनका दर्शन कर तुम यह कहोगे 
कि वे आत्म-ध्यानमे निमग्न है। 

मेकूक्रिण्डल नामक विद्वान्‌ पुरातन-भारत नामक अपनी पुस्तकमे 
लिखते हें-दिगम्बर विहार करनेवाले यह जेन मूनि कष्टोकी परवाह 
नही करते थे। वे सबसे अधिक सन्मानकी दृष्टिसे देखे जाते थे। प्रत्येक 
धनी व्यक्तिका घर उनके लिए उन्म्‌क्त था-यहातक कि वे अन्त पुरमे 
भी जा सकते थे।” 
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वे समता, जिनेन्द्रस्तुति, वीतरागवन्दन, स्वाध्याय, दोषशुद्धि निमित्त 
प्रतिक्मणरूप छह आवश्यक कर्मोको सावधानीपूर्वक पालते है। इनका 
चरित्र उदात्त होता है।* 


पूर्व-बद्ध कर्मोकी निर्जेरा करनेके लिए तथा सकट आनेपर सन्मा्गंसे 
अपना कदम पीछे तनिक भी न हटे इस दुढता निमित्त वे भूख, प्यास आदि 
बाईस परीषहो (-कष्टो) को राग-द्वेष-मोहकों छोड सहन करते हे ॥ 
पादवंपुराणमे इनके नाम यो है- 


“क्षुधा, तषा, हिम, उष्ण, डंस-महक दुख भारी। 
निरावरन-तन, अरति-खेंद उपजावन हारी॥ 
चरिया, आसन, शयन, दुष्ट बाधक, बध बधन। 
याच्र नही, अलाभ, रोग, तिण-फरस निबधन।॥। 


१ सम्यक प्रकार निरोध मन-बच-काय श्रातमः ध्यावते । 
तिन सू-थिर सुद्रा देखि मृग-गण उपल खाज खजाबते ॥ 
रस-रूप-गध तथा फरस अ्ररु शब्द शुभ-असुहवन । 
तिनसे न राग-विरोध पच्ेद्रिय जयन पद पावने ॥ 
समता सम्हारे थुति उचारे, वनन्‍्दना जिन देव को। 
नित करे श्रुत रति, धरे प्रतिक्रम, तज तन अहमेव को ॥। 
जिनके न न्‍हौन, न दन्त-धोवन लेश अंबर  आवरन। 
भू माह पिछली रथति में कछ शयन एकाशन करत॥। 
एक बार दिन में ले अहार खड़े अलप निज-पाणि में। 
कच-लोच करत न डरत परिषह सो लगे निजध्यान' में ॥ 
अरि-सित्र, महल-ससान, क्रंचन-कांच निन्‍दन-थुतिकरन। 
अर्घावतारन-असि प्रहारन में सदा समता धरना! 


“-छहढाला, छुठवीं हाल+ 2“ 
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मल-जनित, मान-सन्मान-वह्, प्रज्ञा और अज्ञलालकर । 
दर्हेन-मलीन बाईस सब-साधु परीषह जान नरह 
>भूधरदास 
बहिरात्म-भाववाले भाई सोचते हे-बिना कोई विशेष बलवती 
भावना उत्पन्न हुए साधू कष्टोको आमन्त्रण दे प्रसन्नतापू्वक किस प्रकार 
सहन कर सकता हैं? पडित श्राशाधरजीने बताया है कि सत्पुरुष सकट 
के समय सोचते हे-वास्तवमे में मोक्षस्वरूप हूँ, अविनाशी हूँ, आनन्‍्दका 
भण्डार हूँ, कल्याणस्वरूप हँ। शरण रूप हँ। ससार इसके विपरीत 
स्वरूप है। इस ससारमे मुझे विपत्तिके सिवाय और क्या मिलेगा ? ! 
आत्माकी अमरतापर अखण्ड विश्वास रख वे नश्वर जगतृके लुभा- 
वने रूपके भूममे नही फेंसते, सदर्भावनाओके द्वारा कहते है- 
मोह नीदसे उठ रे चेतन-तनिक सोच तो-- 
“सूरज चांद छिपे निकसे, रितु फिर-फिर कर आवे, 
प्यारी आय ऐसी बीते पता नहह पावे। 
काल सिहने म॒ग-चेतनको घेरा भव-बनमें। 
नहीं बचावन हारा कोई, यो समझो सनमसें ॥ 
मंत्र-यंत्र सेना धन-सम्पति राज-पाद छूटे । 
वश नह चलता, काल-लुटेरा, काय नगरि लूठे ॥” 
प्रबुद्धसांधक यह भी विचारता है- 
“जनमे मरे अकेला चेतन सुख दुखका भोगी। 
आर किसीका क्या,-इक दिन यह, देह जुदी होगी ॥ 
कमला चलत न पेड,-जाय मरघद तक परिवारा । 
अपने-अपने सुखको रोबे पिता, पुत्र दारा॥आ 


जिदकनिन अल कमल मम जल क अक पक कल नाक. लललुनलनललल/लईब अल नल ल इनकम कब बल मा भा भार मम भभभ ३ 5!एभभधधधधभएऊध्घ५घधधघझछघ७छघ७७७७आणण्णा॥॥७ए््रणा॥आा॥७॥॥एशरश/८८नशाआआआशणएणएणणणाए 


१ सोक्ष श्रात्मा सुखं नित्यः शुभः शरणसन्यथा। 
भवे5स्मिन्‌ बसतो सेउन्यत्‌ कि स्यादित्यापदि स्मरेत्‌ ॥ 
“सागारधर्मामत, ५, ३० 8 
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“दुलंभ है निगोद से थावर अरु तस-गति पानी । 
नर-कायाको सुरपति तरसे, सो दुलेभ प्रानी ॥ 
उत्तम देश सु-सगति दुलेभ श्रावक-कुल पाना । 
दुर्लभ सम्यक्‌, दुर्लेभ सयम, पचम गुण ठाना॥। 
दुलेंभ रत्ननत्नय आराधन, दीक्षाका धरना । 
दुर्लभ मनिवरको ब्रत पालन, शुद्ध भाव करना ॥। 
दुर्लभ-से-दुलंभ है. चेतन, बोधि-ज्ञान पाना । 
पाकर केवल-ज्ञान, नही फिर इस भवसे आना ॥। 
-मंगतराय, बारह भावना 
विषयभोगोमे मनुष्य-जीवनको लगानेवाले, साधककी दृष्टिमे, अन्नता- 
धूर्ण काम करते है। उस अज्ञताकों बनारसीदासजी इन गब्दोमे चित्रित 
करते हे- 
“ज्यों मति-हीन विवेक बिना नर, 
साजि मतग जो ईधन ढोते। 
कचन-भाजन धूरि भरे हछाठ, 
मूह सुधारस सो पग॒ धोष ॥ 
बे-हित काग उड़ावन कारन, 
डारि उदधि सर्नि स्रख रोबे। 
त्यो नर-देह दुलेसभ्य बनारसि, 
पाय. अ्रजान अकारथ  खोबे ॥” 
“नाटक समयसार 
सुकवियोने अपनी विविध शेलीसे साधकके जीवनपर बडा सुन्दर 
प्रकाश डाला है। महाकवि बनारसीदास, गृहके त्याग करनेवाले और 
तपोवन-वासी साधुको सद्गुणरूपी कृटुम्बसे गृहवासी बताते हे । देखिए- 
“धीरज-तात, क्षमा-जननो, परमारथ-मीत, सहारुचि-मासी । 
ज्ञान-सुपुत्र, सुता-करुणा, मति-पुत्रवधूु, समता श्रति भासी॥ 
प८ 
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उद्यम-दास,  विवेक-सहोदर, बुद्धि-कलन्र. शुभोदय-दासी । 
भावक्‌टुम्ब सदा जिनके ढिग यो मुनिको कहिये गृहवासी॥* 
“बनारसीविलास, २०५४ 
यद्यपि मूनि भूमिपर शयन करते हे और जीवदयानिमित्त मयूरकी 
पिच्छी और शुचिताका उपकरण कमण्डलू रखते हे, फिर भी कवि-जन 
मनोहर भाषामे उनकी सामग्रीको इस प्रकार व्यक्त करते हें- 
“बिच्ध्याद्िनेंगर गृहा वसतिका. दणब्या शिला पाती 
दीपाइचन्द्रकरा मृगा. सहचरा मेत्री कलीनाड्भना। 
विज्ञानं सलल तप. सदहान येषां प्रशान्तात्मना 
धन्यास्ते भवपकनिर्गमपथप्रोददेशकाः: सन्तु नः 
“ज्ञानाणेंव । शुभचन्द्र 
, अहिसा पालनार्थ ये मुनिजन वर्षाकाल एक स्थान पर व्यतीत करते 
है । इस सभ्बन्धमे “विद्युन्माला' छन्दमें लिखा गया यह पद्म कितना मधुर 
है - 
जेनी जोगी वर्षाकाल । आपा ध्यावे बाधा टाले। 


क्‌के केकी मेघ ज्वाला । चौधा नच्चे विद्यन्माला ॥ 
-छन्दशतक १४ 


वे सन्‍्त-जन कमःोके फन्‍्देमे फसकर अपना अहित नही करते। 
कर्मोने इस जगतमें क्रोधादि कषायरूपी चौपडका खेल जमाया हैं। उस 
खेलके चक्‍करसे दिगम्बर-जेन मुनि बचे रहते हँ। किन्तु, जगत॒के अन्य 
प्राणी उस खेलमे आसक्तिपूर्वक भाग लेते है तथा हारकर पीछे रोते- 
पछताते है । भूधरदासजी कहते हे-- 


१ नजजे बाहय परवत बन बसे गिरि-गुफा-सहल सनोग | 
सिल-सेज, समता-सहचरी, दशिक्तिरन-दीपक जोग ॥। 
सग-मित्र, भोजन-तपसयी, विज्ञान-निरसल नीर। 
ते साधु सेरे उर बसो, मस हरहु पातक पीर ॥”  -भूधरदास 
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“जगत-जन जूबा हारि चले। 

कास कुटिल सग बाजी साडी उनकरि कपट छले॥ 
चार कषायसयी जहँ चौपरि, पासे जोग रले। 
इस सरवस, उत कामिनि-कौडी, इह विधि भटक चले ॥ 
क्र खिलारि विचार न कीन्‍्हो, ह्लें हे ख्वार भले। 
बिना विवेक सनोरथ काके, भधर' सफल फले ॥” 


जगत्‌्के प्राणी कनक, कामिनी आदिमे अपनेको कतार्थ मानते है, 
किन्तु, साधककी स्थिति इससे निराली है। मृत्युके नामसे जहा दुनिया 
घबराती है, जीवनकी ममतावश जहा किये गये बडे से बडे अनर्थ क्षम्य 
माने जाते है, वहा साधक मृत्युको अपना स्नेहीं तथा परम मित्र मान 
मृत्यकालको महोत्सव मानते हे। मरणके समय साधक सोचता है- 


“यह तन जी कटी सम आतम, याते प्रीति न कीज । 
नूतत महल मिले जब भाई, तब यामे क्‍या छीजे ॥” 


आत्माकी अमरतापर विश्वास होनेके कारण अपने उज्ज्वल भविष्य 
का विश्वास करते हुए भावी जीवनको जीणं-कूटीके स्थानपर भव्य-भवन 
मानता है। वह पूछता है- 
“भृत्यु होनेसे हानि कौन है ?-याको भय मत लाओो । 
समतासे जो देह तजे तो-तो शुभ-तन तुम पाओझो ॥ 
मृत्यु सित्र उपकारी तेरो-इस अवसरके मसाही। 
जीरण तनसे देत नयो यह, या सम साह नाही ॥ 
या सेती इस मृत्यु समय पर उत्सव अति ही कीजे। 
क्लेश भावकों त्याग सयाने समता भाव घरीजे ॥* 
अपनी आत्माकों उत्साहित करते हुए साधक सोचता हैं- 
“जो तुम प्रब पुण्य किये हे, तिनको फल सुखदाई। 
म॒त्यु-मित्र बिन कौन दिखावें, स्वर्ग-सम्पदा भाई ॥॥ 


११६ 


जैनशासन 


कर्म महादुठ बेरी मेरों ता सेती दुख पादे। 
लन-पिजरमें बन्द कियो मोहि, यासों कौन छडाव ॥। 
भूख त॒षा दु ख प्राद्दि श्रनेकन, इस ही तनमे गाढे । 
म॒ुत्युराज अब आय दयाकर, तन-पिजरसो काढ़े ॥* 


मृत्यूको वह कल्पवृक्ष मानता है। इसलिए कहता है- 


“मत्यु-कल्पद्स पाय सयाने, सागो इच्छा जेती। 
समता धरकर म॒त्य करो तो, पाशो सम्पत तेती ॥* 


म॒त्यकोी महायात्रा कहते हे। मरण-कालको शुभ-यात्राका अवसर 
मानकर शक्‌न-शास्त्रकी दृष्टिसे प्रस्थान निमित्त शुभ-सामग्री 
लिए कवि स्रचन्दजी कितने पवित्र और उद्वोधक विचार 
करते हे- 


“जो कोई नित करत पयानो ग्रामान्‍्तर के काजे। 
सो भी शकन बविचारे नीके, शुभके कारण साजे॥। 

मातपितादिक सर्व कुट्म भिलि, नीके शकून बनावे । 
हुलदी, धनिया, पुगी, अक्षत, दूब दही फल लावे॥ 
एक ग्राम जानेके कारण, करे शुभाशुभ सारे। 
जब परिगतिकोी करत पयानो, तब नह सोचो प्यारे ॥ 


और भी समझाते हे- 


सब कटम्ब जब रोबन लागे, तोहि रुलाब सारे। 

थे अ्रपशाकन करें सन तोकी, तू यो क्यो न बिचारे ? 
अब परगतिकों चालत बिरिया, धर्मध्यान उर आनो । 
चारो आराधत आराधो मोहतनों दुख हानो ॥ 


सग्रहके 
व्यक्त 


म॒त्युके विषयमे साधककी निराली कल्पना होनेके कारण अवर्णनीय 


विपत्तियोके आमेपर भी वह सत्यथसे विचलित नहीं होता। यथार्थमे 
ऐसे साधकके आगे कर्मोको भी हार मानती पडती है। महाकवि गुणभद्र 
इसीलिए कहते है- 
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“जीविताशा धनाद्ा च येषा तेषा विधिविधि । 
कि करोति विधिस्तेषा येषा आशा निराशता ॥ 
“आत्मानृशासन, १६३॥। 
साधककी मनोवृत्ति मोही-जगत्से निराली होती है। महामुनि धन- 
दौलतकी तो कोई आशा नहीं करते, सन्मार्गपर अपना कदम बढानेके 
सिवा जीवनकी ममतावश कभी पीछे नहीं लौटते। अकिचन-पना उनकी 
सम्पत्ति हैं। कत्तंव्य-पालन करते हुए आत्म-जागृतिपूर्वक मृत्युकों वे 
जीवन मानते है। भला ऐसी बलिप्ठ ज्ञानी आत्माओका दुदव क्‍या कर 
सकता है ? 
आत्मानुशासनकारकी वाणी कितनी प्राणपूर्ण है- 
“निर्धनत्व धन येषा मत्युरेव हि जीवितम । 
कि करोति विधिस्तेषा सता ज्ञानंकचक्षुषाम्‌ ॥१६२॥* 
इस प्रसगपर कवि बन्दाबनका कथन विचारपूर्ण है - 
“सब जिय निज सम नल गने । निशि दिन जिनवर बेन भने । 
निज अनुभव रस-रीति धरे। तासु कहा कलिकाल करे ॥* 
पद्चिमके विद्वान्‌ समाधिमरणकी महत्ताको न जान उसे आत्मघात 
( 5प्ाटावें८ ) समझते हे। विदेशोमे जैनधमंका प्रचार करनेवाले 
स्वर्गीय विद्वान्‌ बैरिस्टर चम्पतरायजी विद्या-वारिधिने इगलेडसे भारत 
लौटनेका कारण यह बताया था कि अब मेरा रोग काबूके बाहर हो गया 
है । पश्चिमके लोग समतापूर्वक प्राणोका उत्सग करना नही जानते इसलिए 
समाधि-मरणकी लालसासे में तीर्थकरोकी भूमि स्व-देशकों लौट आया। 
भारतीय-दर्शनके प्रामाणिक माने जानेवाले विद्वान्‌ सर राधाकृष्णन भी 
मालूम होता है पश्चिमी प्रवाहमे बहकर समाधिमरणकों आत्मघात कह 
बेठे हें। उन्होने जैन-धर्मके विषयमे कही-कही ऐसी विचित्र बाते लिखी 
हैं जो जैन तत्त्व-ज्ञानका प्राथमिक विद्यार्थी भी न लिखता। आचार्य 
और उपाध्याय साधनाके पथपर चलनेवाली प्रगतिशील अपूर्व आत्माएँ 


श्श्द जैनआासन 


है। उनको वे सिद्धो ( ?लश'/८८+ 56प्री5 ) का भेद बताते है। 
समाधिमरणको आत्मघात समझनेमे भी ऐसा ही भूम हुआ है। उन्होंने 
लिखा है-“फ्ञा८ 8प्रक्राक्रा #९कृपवान्वा९४ उद्याघा॥ 
॥0व3 वा; 70 “रकर३३5०ए पाल! वा 882७हटाडग 8 
7०वें [0 ?78०॥86, पी छू टक्का7)0: #ढडा४ 0प्र 0988 
3098 दाणते कावेप्राह 8प४5९-४ांग्रढ5, इप्राटवै& 485 छशफा- 
#९व”-.].हवाकक [ग्रौ०038०%७४ए ५४०, 4. ? 827 

“- जहा बौद्धधर्म आत्मघातका निषेध करता हैं, वहा जैनधर्म 
आत्म-घातको जीवन-वर्धक मानता है। यदि साधु-जीवनका निर्वाह कठिन 
हो, यदि हम अपनी वासनाओपर विजय प्राप्त न कर सके और तपरचर्या 
ते कर पावे, तब आत्मघातकी आज्ञा दी गई है।” 


इस सम्बन्धमे यह जानना आवश्यक हे कि जैन-शासनमे आत्म- 
घातको पाप, हिसा और आत्माका अहितकारी बताया है। आत्मघातमे 
घबराकर मानसिक दुर्बलतावश अपनी जीवन डोर काठनेकी अविवेकता 
पाई जाती है। आत्मघाती आत्माकी अमरता और कर्मोके शुभाशुभ फल 
भोगनेके बारेसे कुछ भी नहीं सोच पाता। वह विवेक-हीन बन यह सम- 
झता है कि वर्तमान जीवन-दीपकके बुझ जानेपर मेरी जीवनसे उन्मुक्ति 
हो जाएगी। उसके परिणामोमे मलिनता, भीत्ति, दैन्य आदि दुर्बलताएँ 
पाई जाती है । समाधिमरणमे निर्मीकता और वीरत्वका सदभाव पाया 
जाता है । राग, ढेष, क्रोष, मान, माया, लोभका परित्यागकर शुद्ध अहि- 
सात्मक वृत्तिका पालन समाधिमरणका साधक करता हैं। यह ठीक है कि 
आत्म-घात और समाधिमरण दोनोमे प्राणोका विमोचन होता है , 
किन्तु दोनोमे मनोवृत्तिका बडा अन्तर है.। आत्मघातमे जहा मरनेका 
लक्ष्य है, वहा समाधिमरणका ध्येय, मृत्युके योग्य अनिवायँ* परिस्थिति 
आनेपर अपने सद्गुणोकी रक्षा करनेका, अपने जीवन निर्माणका है। 
एकका लक्ष्य जहा जीवनको बिगाडना है, वहा दूसरेकी दृष्टि जीवनकों 
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बनाने और सम्हालनेकी रहती है। पूज्यपाद स्वामी सर्वार्थसिद्धिमे इस 
विषयको इस प्रकार स्पष्ट करते हे कि किसी गृहस्थके घरमे बहुमूल्य 
वस्तुएं रखी है , भीषण अग्निसे वह घर जलने लगा। यथाशक्ति उपाय 
करनेपर भी आग बढती ही जा रही है। ऐसी अ-साधारण परिस्थितिमे 
चतुर व्यक्ति मकानका ममत्व छोड अपनी बहुमूल्य सुवर्ण-रत्नादि सामग्री' 
को बचानेमे लग जाता है। उस गृहस्थकों मकानका ध्वसक समझनढ़ ठीक 
नही है । कारण जबतक वश चला, उसने रक्षाका ही प्रयत्न किया। किन्तु 
जब रक्षा असम्भव हो गई, तब कुशल व्यक्ति होनेके नाते 
अपनी बहुमूल्य सामग्रीका रक्षण करना उसका कत्तंव्य हो गयां। इसी 
प्रकार साधक रोगादिसे शरीरादिके आक्रान्त होनेपर सहसा समाधिमरण 
की ओर दौड नहीं जाता-वह तो मानव शरीरको आत्मजाग्रतिका 
विशिष्ट साधन समझ अधिकसे अधिक समयतक अवस्थित देखना चाहता 
है । किन्तु जब ऐसी विकट' अवस्था आ जाए कि शरीरकी सुधि-बुधि 
लेनेपर आत्माकी सृधि-बूधि न रहे, तब वह अपने सद्गुणो, अपनी प्रतिज्ञाओ 
तथा अपनी आत्माकी रक्षाके लिए उद्यत हो क्रोध, मान, माया, लोभादिका 
त्यागकर साम्यभावसे भूषित हो मृत्युराजका स्वागत करनेके लिए तत्पर 
हो जाता है । वह अखण्ड शान्तिका समुद्र बन जाता है। स्नेह, बेर, मोह 
आदि उसके पास तनिक भी नही फटकने पाते। ऐसी स्थितिमे समाधिमरण 
और आत्मघातमे उतना ही अन्तर है जितना आत्म-बली दिगम्बर मूनि 
और दुर्भाग्यवश वस्त्रादि न पानेवाले दे न्‍्यकी मृरति किसी दीन भिखारीमे । 

स्वामी समनन्‍्तभद्धनें लिखा है- 

“उपसर्ग, दुर्भिक्ष, बुढापा अथवा रोगके निष्प्रतीिकार हो जानेपर 
आत्मपवित्रताके लिए शरीरका त्याग करता समाधिमरण है। 


१ “उपसम्े दुभिक्षे जरसि रुजाया च निःप्रतीकारे। 


धर्माय तन्‌ृविभोचनसाहु:ः सललेखनामार्या ॥* । 
-रत्नकरण्डश्रावकाचार १२२। 
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इस विषयका विस्तृत विवेचन भगवती आराधना नामक श्रमण- 
चर्या समझानेवाले ग्रथमे किया गया है। सर्वार्थसिद्धिकी निम्न पक्तिया 
'सक्षेपमे इस विषयको भली प्रकार स्पष्ट करती है- 
“रागह्रेषमोहाविष्टस्य हि विषशस्त्राह्यपकरणप्रयोगवद्यादात्मान ध्नतः 
स्वधातों भवति न सललेखना प्रतिपन्नस्य रागादयः सन्ति, ततो नात्सव- 
धदोष: ।” -सर्वार्थसिद्धि अ० ७ सू० २२। 
विष, दस्त्र आदि उपकरणोके प्रयोगसे राग-द्वेष मोहाविष्ट प्राणी 
द्वारा आत्माका घात करनेपर स्वका घात होता है। समाधिमरणको 
प्राप्त क््यक्तिके राग-देष मोहादिक नहीं होते, इसलिए आत्म-वधका 
दोष नही होता है । 
दिगम्बर मुनीन्द्रोकी शान्‍्त, श्रेष्ठ, निरीह, निराकुल, उदात्तचर्याका 
जिस किसी सात्चविक प्रकृतिवाले मानवको दर्शन हो जाता है उसकी आत्मा 
में यह विचार अवश्य उत्पन्न होता है, जिसे कवि भूधरदासजी इन हशब्दोमे 
प्रतिविम्बित करते हे- 
“कब गृहवाससो उदास होय बन सेऊं, 
बेऊ निज रूप गति रोकू मन-करो की। 
रहे हो अडोल एक आसन अचल अ्रग, 
सहि हो परीसह ज्ञीत, घाम, सेघ-ऋरी की ॥ 
सारंग समाज खाज कबधौ खुज हे आानि, 
ध्यान, दल-जोर जीतू सेना मोह-अरी की। 
एकल बिहारी जथाजात लिगधारो दब, 
होऊ इच्छाचारी बलिहारी हों वा घरोी की ॥* 
“जेनशतक 
दिगम्बर मृति विज्ञानामृकों पी तथा तपरचर्यारूपी सुस्वादु 
बलप्रद आहारको ग्रहण कर हने हशने विकास पथपर प्रगति करते हुए 
इतनी उन्नति करते है, कि जिसे देख जग़त्‌ चकित हो जाता है। प्राथमिक 
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अवस्थामें दिगम्वर तपस्वियोके पास विश्वको चमत्कृत करनेवाली बात 
भले ही न दीखे, किन्तु न जाने इनमेंसे किस साधककों अखण्ड समाधिके 
प्रसाद रूप अपूर्व सिद्धिया प्राप्त हो जाएँ। भगवान्‌ पाइवेनाथने आनन्द 
महाम्‌निके रूपमे तीर्थकर-प्रकृतिका बध किया था-विश्व हितकर अनु- 
पम॒ आत्मा बननेकी साधना अथवा शक्ति सचय प्रारम्भ कर दी थी। 
उस समय उनके योग-बलकी महिमा अवर्णनीय हो गई थी। कविने उनके 
प्रभावको इन शव्दोमे अकित किया है- 

“जिस बन जोग धर जोगेश्वर, तिस बनकी सब विपत ठले। 

पानी भर्राह सरोवर सूखे, सब रितुके फल-फल फले॥। 

सिहादिक जे जात विरोधी, ते सब बेरी बेर तज । 

हँस भुजगसम मोर मजारी, आपस में मिलि प्रीति भर्ज। 

सोह साधू चढ़े समता रथ, परमारथ पथ गसन करे। 

शिवपुर पहुंचनकी उर बाछा, और न कछु चित चाह धरे। 

देह-विरक्त ममत्त ब्रिना मुनि सबसों मंत्री भाव बहें। 

आ्रातम लीन, अदीन, ऋनाकुल, गुन बरनत नह पार लहे ॥।* 

-पाइवेपुराण, भूधरदास 

दिगम्बर जेन मुनिका जीवन और मुद्रा जगदको पुकार-पुकार कर 
जगाती हुई कहती है-क्यो मोहके फदेमे फेंसकर विक्रृति और विपत्तिकी 
ओर ढठौडे चले जा रहे हो। आओ, अकिचनताका पाठ पढो, प्रकृतिके 
प्रकाशर्में आत्माकी विकृतिको थो डालो , तब तुम्हारे पास आनन्द तथा 
शान्तिका निर्शर उदभूत हो सबका कल्याण करेगा। देखते नही, सारी 
प्रकृति किसी प्रकारका आवरण धारण लही करती-एक मनुष्य है जो 
अधिक ज्ञान सम्पन्न होते हुए भी अपने विकारों एवं अपनी दुर्बेलताओं 
को दूर न कर उनपर सुन्दर वस्त्राविका मोहक आवरण डाल अपने 
“आपको तथा जगत्‌॒कों ठगता है। देखो न आख पसार कर, हरिण पक्षी 
आदि सभी प्राणी दिगम्बरत्वकी मनोरम मुद्रासे अकित हे। 
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परिग्रह आदिको आत्मदुर्बलताका अग न मान उसके समर्थनमे 
लगनेवालोके समाधानमे ताकिक श्रकलकदेव कहते हे कि जगत्‌में विविध 
उपासकोके अनेक उपास्यदेव है और उनकी वेष-भूषा पृथक्‌-पृथक्‌ हे। 
किन्तु जगत्‌मे एक दिगम्बर मुद्राका ही व्यापक रूपसे प्रसार पाया जाता 
है- 
“नो ब्रह्माकितभूतल न च हरे. शम्भोर्न मुव्राकित 
नो चन्द्राकंकराकित सुरपतेवंजाकित नेव च। 
षड्वकत्राम्बुज-बौद्ध-देव-हुतभुकयक्षोरगेर्नाकित 
नग्न पदयत वादिनों जगदिद जेनेन्द्रमुद्राकितम्‌ ॥* 
“अकलकस्तोत्र, ११। 


अपने अन्त करणमें काम-भावनाका तनिक भी विकार धारण न कर 
नारी जातिके लिए चित्तमे मातृत्वकी भावनाको प्रबुद्ध करनेवाले मलिन 
शरीर किन्तु सस्क्ृत आत्माधारी दिगम्बर मुनिजन जिस देशमे विहार 
करते है, वहाके लोग सदाचार तथा सदभावनाओसे सम्पन्न हो सुखी रहते 
'है। आज ऐसी पवित्र आत्माओकी अत्यन्त विरलताके कारण 
भारतवपषंमे श्रेष्ठ सदाचार और नैतिक जीवनमे ह्ास दिखायी देता है। 
पुरातन भारत शान्ति समृद्धि और अभ्युदयका केन्द्र बताया जाता है। 
उस समय मोहारि-विजेता दिगम्बर-मुतीन्द्रोका सर्वेत्र बहु सख्यामे बिहार 
हुआ करता था। सेगस्थनीजु कहता हे- जब बादशाह सिकन्दर भारत 
मे आया था तब उसने तक्षशिलामे कुछ दिगम्बर मुनियोके दर्शन 
किए थे । प्रो० आझायंगरने लिखा है कि- ये जैन आचार्य अपने चरित्र, 
सिद्धियगो और ज्ञानके कारण अलाउद्दीन और औरंगजेब जैसे 


'न्‍न्‍कननड, 
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मुस्लिम बादशाहोके द्वारा वन्दित थे।”* स्मिथ महाशयने अपने 
भारतीय इतिहासमे लिखा है कि- ह्यूएनसाग नामक चीनी यात्रीने 
सन्‌ ६४० ई० में दक्षिण भारतको देखा था।” वह मालकूट देशका वर्णन 
करते हुए लिखता है कि- बहा दिगम्बर जेन मुनियोका बहुत बडा 
समुदाय था।” 


ऋग्वेदमे दिगम्बर मृनियोका उल्लेख है। विशेषज्ञ उसका सबंध 
दिगम्बर जेन मूुनियोसे बताते हे । उपनिषद्‌ साहित्य भी दिगम्बर 
ऋषियोके विषयमे प्रकाश प्रदान करता है। उपनिषदोमे छ प्रकारके 
सनन्‍्यासियोका उल्लेख है । जिनमे परमहस, भिक्ष्‌, परित्राजक तथा सन्यासी 
को नग्न रहना आवश्यक कहा है। परमहसके विषयमे जावाल-उपनिषद्‌ 
में लिखा है, “कि जो निर्गन्थ दिगम्बर म्‌द्राधारी तथा परिग्रह रहित होकर 
अ्ह्मके मार्गमे सम्यक्‌ प्रकार सलग्न है, शुद्ध मनोवृत्ति वाला है, प्राण रक्षण- 
के लिए भिक्षा द्वारा आहार ग्रहण करता है तथा लाभ अलाभमे समदृष्टि 


की 
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३ “मुन2यो वातरशना पिशगा वसते मभलाः। 

वातस्यानु धुर्जजि यन्ति यहेवासों अविक्षत।॥।-मडल १०, ११, १३६ 
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रहता हूँ वह परमहस है ।! उक्त ग्रन्थमें लिखा है कि परमहस साधु 
आकाश झूपी वस्त्रको धारण करता है।* 
नारद परित्राजकोपनिषद्म लिखा है कि भिक्षु अपने पुत्र, मित्र, 
कलत्र, कुृटुम्बियोकों छोडकर दिगम्बर होता है। भिक्षुकोपनिष , 
तुरीयत्योपनिषद्समे भी इस बातका समर्थन है। सन्यासोपनिषद्मे 
ऐसे सनन्‍्यासीको ज्ञान वैराग्य-सन्यासी' कहा है, जिसने सर्व परित्याग कर 
दिगम्वरत्वकोी अगीकार किया है।” मैत्रेय उपनिषदमे दिगम्बरत्वके 
साथ आनन्दकी उद्भूतिका उल्लेख है-देशकाल-विमुक्तोडस्मि दिगबर- 
सुखोस्म्यहम्‌ । 
पुराण साहित्य भी इस सबधमे महत्त्वप्रद सामग्री उपस्थित करता 
$ । छिवपुराणमे एक कथा आई है कि शिवजीने दिगम्बर मुद्रा धारण कर 
देवदारु वनके आश्रमका निरीक्षण किया था। उनके हाथमे मयूरपखकी 


४७५ 


पिच्छिका भी थी'। कर्म पुराण” पद्मपुराणट, में भी दिगम्बरत्व 


करन. 2म.डवानमपरकन+न्‍ीर, 
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१ “थथाजात-रूपधरो निर्भ्रन्थोी निष्परिग्रहस्तत्तद्‌ ब्रह्ममार्गे सम्यक्‌ 
सपन्न: शुद्धभानस प्राणसधारणार्थ . .विमुक्तो भेक्षमाचरन्‌ «.- 
लाभालाभयों समो भूत्वा. . स- परसहसो नास।” 

२ --«स परमहस आहद्ाम्बरों न नमस्कारो न स्वाहाकारो, न 
निन्‍दा, न स्तुतिर्याद्च्छिको भवेत्‌ स भिक्षु ।” 

३ अथवा यथा विधिदचेज्ञातरूपधरो भूत्वा स्वपुत्र-मित्र-कलत्र- 
बन्ध्वादीनि कौपीन दण्डसाच्छादन च त्यक्त्वा. .. 

“सन्यस्य जातरूपधरों भवति स ज्ञानवेराग्यसन्यासी ।” 

५ “विवेशोन्मत्तवेशरच स्तब्धलिंगो विगम्बर. . .” 


६ “मय्रचन्द्रिकापुअुजपिच्छुका घधारयन्‌ करे ॥-“शिवपुराण 
१०-८०, करे 
७ क्‌मपुराण-उपरिभाग ३७.७। 


८ पहझपुराण-पातालखण्ड ७२; ३३ 
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समर्थक सामग्री उपलब्ध होती, है। शकराचार्यके विवेक चूडामणि- 
से ब्रह्मनिष्ठ योगीकी स्वाधीन वृत्तिपर प्रकाश डालते हुए लिखा 
है कि उनके वस्त्र दिशा रूपी होते है, जिन्हें धोने और सुखाने 
की आवश्यकता नहीं मालूम पडती।' इस प्रकार प्राचीन भारतीय 
वाड्मयका सम्यक्‌ अवगाहन करनेपर प्रचुर प्रमाणमे श्रेप्ठ साधकोके 
दिगम्बरत्वी महिमाको बतानेवाली महत्त्वपूर्ण सामग्री प्राप्त होती 
है। तत्त्वदर्शी तो यही सोचता है कि मैं कब आशा रूपी वस्त्रोकों धारण 
करूँगा।” उस श्रेष्ठ अवस्थामे ही यह जीव पूर्ण निराकुल हो ब्रह्म- 
साक्षात्कारका आनद लेनेमें समर्थ होता हैे। आत्म-निमग्नताकी स्थिति 
में तनबदनकी कैसे सुध रहेगी! अपने यूगके विख्यात सनन्‍्यासी स्वामी 
रामक्ृष्ण परमहसके सबधमे प्रकाशित “श्री श्रीरामकृष्ण कथामृत ' बँगला 
भाषाकी रचनामे स्वामीजीकी दैनिक-चर्याकी चर्चा की गई है, कि “जगने 
पर भक्‍तोने देखा प्रभात हो गया है। श्री रामकृष्ण बालकके समान दिगम्बर 
है और कमरेके भीतर ईश्वरका नाम लेते हुए घूम रहें हे।” (डायरी 
१६ अक्तूबर श८८घ२)। श्री अधिवनीकुमार दत्तने जो गठ्गालके 
विख्यात राजनंतिक नेता थे रामक्ृष्णके सस्मरण' मे उनके दिगम्बरत्वकी 
चर्चा की है । स्वय स्वामीजीन उनसे कहा था कि मे सभी भौतिक 
जगत्‌की वस्तुओको भूल जाता हूँ। उस समय वस्त्र भी छूट जाता हैं।” 





१ “गैचिन्ताशन्यमरदेन्यभेक्षमशन पान सरिद्वारिषु 
स्वातन्त्येण निरकुशा स्थितिरभीनिद्रा इसशाने बने । 
वस्त्र क्षालन-शोषणादिरहित दिगवास्तु शबय्या मही 
सचारो निगमानतवीथिषु विदा क्रीडा परे ब्रह्मणि ॥* 
२ आद्यावासो बसीमहि 
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१२६ जनशासन 


बौद्ध साहित्यसे भी दिगम्बर श्रमणोका सद्भाव ज्ञात हॉता है। “विसाख 
वत्थु धस्मपदत्थकहा में लिखा है कि एक श्रेष्ठिके भवनमें ५०० 
दिगम्बर जेन साधुओने आहार किया था। दीघेनिकायसे विदित होता 
है कि कौशल नरेश प्रसेनजितने निग्नेन्थी' को नमस्कार किया था। महा- 
वग्गसे ज्ञात होता है कि वेशालीमे दिगम्बर जैन श्रमणोका विहार होता 
था। 'महापरिणिव्वाण सुत्त' धम्म पदत्थकहा में भी निग्नंन्थोका उल्लेख 
पाया जाता है।* 
मृसलिम समाजमे भी दिगम्बरत्वका सम्मान रहा है।' आज 
से ३०० वर्ष पूर्व मुसलिम सत सरमद शाहजहाके राज्यमे दिगम्बरके रूप- 
में राजधानी देहलीमे विचरण करता था। दिल्‍लीमे लालकिलेके समीप 
मे सत सरमदका मजार है, जहा सदा दर्शकोकी भीड लगी रहती है। उसके 
ये शब्द बडे मार्मिक हे, जिसमें दोष देखता है उसे वस्त्र पहिना देता हैं, 
जो दोषरहित है उन्हे नगा ही रहने देता है ।* 
आचाय॑ स्ोमदेवनें यशस्तिलकचम्पूमे शक्‌नशास्त्रकी दृष्टिसे दिगम्बर 
मूनिके विहारको राष्ट्रके लिए मगलमय बताया है- 
“प्मिती राजहसाइच निमग्नेन्धाइच तपोधनाः। 
य देशमुप्सर्पन्ति सुभिक्ष तत्र निरदिशेत्‌ ॥/ 
आजके भौतिकवादी वातावरणमे किन्‍्ही-किन्ही व्यक्तियोको शिष्टा- 
चारके नामपर दिगस्बर मुनीन्‍्द्रोका नगरादिमे गमनागमन अप्रिय लगता 





१ फ्ाइछठ्यटक्ों जाींलक्राशाए5, 2, 98-95 
२ (96९6 250 582 €ते 8007<8 06 ६४086 88४: ४०! हएडा।, 
2298 870 एत। १6), शापे6 धार ए9ाएशाश0878 5७708 ० उवा5& 
75 
३ विश्ववाणी मासिक ४, पृ० २५१, वर्ष ८। 
४ <पोज्याद लिबास हरकरा ऐबे दीद । 
बे ऐबा रा लिबासे उरियानी दाद ॥ 


प्रबुद्ध-साधक १२७ 


है। किन्तु यदि वे उपयु क्‍त वर्णनके प्रकाशमे उन योगियोकी महत्ताको 
सोचने और समझनेका प्रयत्न करे तो उनका हृदय उन मुनीन्‍्द्रोकी मुद्रा- 
महत्तासे प्रभावित हुए बिना न रहेगा। सन्‌ १६४४ ई० के दिसम्बरमे नाग- 
पुर हाइकोर्टके जस्टिस सर भवानीशकर तनियोगी महाशयकी 
अध्यक्षतामे दिगम्बर मुनि श्री सुमतिसागरजीका सार्वजनिक भाषण, 
हजारो व्यक्तियोकी उपस्थितिमो हुआ था। उसे सुनकर जस्टिस 
नियोगीजीकी आत्मा अत्यन्त प्रभावित हुई और उन्होंने कहा--आज 
इन म्‌निराजके दर्शन कर मुझे बहुत प्रकाश मिला। कहा तो ये साधु जो 
बिना किसी परियग्रहके निदर्चिन्ततापूर्वक जीवन व्यतीत करते हे और 
कहा हम जो बहुत-सी सामग्री एकत्रित कर शान्तिलाभ करनेके लिये प्रयत्न 
करते हे ।” 

जो व्यक्ति अपनी अपरिहायें साम्प्रदायिक भान्‍्त धारणाओके कारण 
ऐसे तपस्वियोको देखकर क्षोभका अनुभव करते है वे नगरमे जिन मदिर- 
दर्शन अथवा भोजन आदि आवश्यक कार्यवश साधुओको आते हुए सुन 
अपने मनोज्ञमुखकों दूसरी ओर मोड सकते है। लेकिन, इसका अर्थ यह 
नहीं है कि विश्ववन्य पदके धारण करनेवाले मूनियोके नगरादिये प्रवेश 
के विषयमे शिष्टाचारके नामपर बाधा उपस्थित की जाए। 


प्रीवी कौन्सिलने इस बातका स्पष्टीकरण कर दिया है कि धाभमिक 
जूलूस शान्तिपू्वक आम रास्तेसे बिना रोक-टोकके ले जाए जा सकते है।! 
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श्य्द जनशासन 


प्राचीतताको ही सत्यकी कसौटी मानचेवाले कहते हे-दिगम्बर 
विचारधारा अर्वाचीन है। सवस्त्र मुद्राका मार्ग सबसे प्राचीन है। यदि 
मनृष्य तककी द्ष्टिसे इसपर विचार करे तो उसे स्पष्टताकी कोई आव- 
इयकता नही है। कारण यह तो बालक भी जानता है कि माताके उदरसे 
पहिले दिगम्बर-शिश्‌ ही जन्म लेता है, पश्चात्‌ वस्त्रादि परिधान वाला 
बनाया जाता है । प्रो० बलदेव उपाध्याय दिगम्बरत्वको भगवान्‌ पाइवेनाथ 
के बादकी वस्तु बताते हुए लिखते हे-पादवेनाथ वस्त्र धारणके 
पक्षपाती थे। पर महावीरने नितान्त साधनाके लिए वबस्त्र-परिधानका 
बहिष्कार कर नग्नताको ही आदर्श आचार बताया है।” (भारतीय 
दर्शन, पू० १४६) । 

जैन-आगमकी दृष्टिसे यह बात विपरीत है। भगवान्‌ ऋषभदेव 
आदि सभी तीर्थंकरोने परम कल्याण प्राप्तिके लिए स्वय अपने जीवन 
द्वारा दिगम्बर श्रमण-मृद्राका प्रचार किया था। अहिसा-तत्त्वज्ञान और 
अध्यात्म-विज्ञानके प्रकाशमे भी दिगम्बरत्व जिन! कहे जानेवालेकी 
आवश्यक म॒द्रा हो जाती हे । अबतक पुरातत्त्व-विभाग द्वारा जो जैन मूर्तियों 
आदिकी उपलब्धि हुई है, उनके सूक्ष्म निरीक्षणसे ज्ञात होता है 
कि अत्यन्त प्राचीन मूर्ति आदि दिगम्बर-मुद्रासे अकित हे। दिगम्बर- 
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प्रवद्ध-साधक १३६ 


सम्प्रदायके विषयमे अग्रेजी विश्वकोषकारका निम्न कथन विद्येष बोधप्रद 
हे जैनधमं दिगम्बर और इद्वेताम्बर नामक दो महान्‌ सम्प्रदायोमे 
विभकत है। द्वेताम्बर सम्प्रदाय अभीतक सम्भवत ५ वी सदी तकका 
सिद्ध होता है। किन्तु, दिगम्बर-सम्प्रदाय ईस्वी सन्से ५ सदी पूर्व तक 
पक्‍के तौरपर प्रमाणित होता है । यह दिगम्बर लोग, बौद्धोके पाली पिटको- 
के अनेक उल्लेखोमे निग्गण्ठ' नामसे कहे गये है। अतएव इन्हे कमसे कम 
ईसासे ६ सदी पृववंका तो अवश्य होना चाहिये। अजोकके एक 
शिलालेखमे निग्गण्ठोका उल्लेख आया है।” 

सचेल सप्रदायको प्राचीनताके आसनपर समासीन करनेके मोह- 
वश निर्गण्ठ शब्दाका अभिधेय दिगम्बर साधु न कर ऐसे सवस्त्र साधु करने- 
का श्रम उठाया जाता हैं, जो रागह्वेषकी ग्रन्थिसे उन्मुक्त हो, 
उनकी मान्यताके अनुसार वस्त्रादिके धारण करते हुए, प्रक्षालनादि 
करते हुए रागद्वेषका अभाव और परिपूर्ण अहिसाकी साधना और निरा- 
कूलता बन सकती है। 

यह विचार सत्य समथित नहीं हे। उपनिषद्‌ साहित्यमे जातरूप- 
धारी-दिगम्बरको निम्नेन्थ कहा है। जाबालोपनिषद्‌मै 'परमहस' का स्वरूप 
बताते हुए उसे “यथाजातरूपघरो निग्नेन्थो निस्परिग्रह ” कहा हैं। 
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१३० जैनशासन 


वस्त्रादि धारण करनेवाला यदि निग्नेन्थ पदका वाच्य माना जाय, तो यथा- 
जातरूपधर इस हाब्दके साथ अथेका समन्वय नही होता । 


“निर्गण्ठ' शब्दका प्रकट अर्थ है बिना गाठ वाला। वस्तुत दिगम्बर 
अथवा अचेल अवस्थामे ही यह शब्द सार्थक होता है, अन्यथा अधोवस्त्रादि 
की गाठोको धारण करते हुए निग्गण्ठ कहना सत्य विरुद्ध होगा। 

वस्त्र धारण करते हुए अपनेको निग्नेन्था पाइवेशिष्या वर्या-- 
हम निग्नेन्‍्थ हे और भगवान्‌ पाइ्व॑नाथके शिष्य हे” कहनेवालोको गोशाल 
कहता हे-- वस्त्रादि ग्रन्थोकों धारण करते हुए आप किस प्रकार 
निम्नेन्थ है। यथार्थमे वस्त्रादिके परित्यागी और शरीरके विषयमे भी 
उपेक्षा वृत्ति धारण करनेवाल निग्नेन्थ होते हे । 

इस सक्षिप्त विवेचनसे अग्रेजी विश्वकोषका निग्गण्ठ” शब्द द्वारा 
दिगम्बर जैनियोका भाव अगीकार करना सत्यके सुदुढ आधारपर अवस्थित 
है। 

ये साधक आत्म-ज्योतिके प्रकाशमे स्वयकों अनुशासित करते हे। 
लौकिक व्यक्तियों द्वारा मानी गईं मर्यादाएँ इन महामानवोका पथ- 
प्रदर्शन नही कर सकती । जडवादीका अन्त करण उनकी गहराईको स्पर्श 
ते कर सके, किन्तु ज्ञान और अनूभवके धनी सत्पुरुष इस बातको स्वीकार 
करेगे कि ये सनन्‍्तजन ही सपूर्ण विश्वको अपना बन्धु मान उस बन्धुत्वका 
सत्यतापूर्वक सरक्षण करते हे। जिस आत्मामे अहिसाकी ज्योति जग 
जाती है, उसका मनुष्योके सिवाय क्र पशुओ तक पर आइचर्यप्रद प्रभाव 


जक्लिनत 


१ “कथन्तु यूय निग्नेन्था वस्त्रादिग्रन्थधारिणः । 
केवल जीविका हेतोरियं पाषण्डकल्पना ॥ 
वस्त्रादिसगरहितो निरपेक्षो वपुष्वपि । 
धर्माचार्यों हि यादुड्मे निग्रेथास्तादृशा: खलु ॥” 
जएछाव&-ए्8०778 फेडाए075 56९08 ० ४06 प्वाष् तप! ७. 298 
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दिखता हे । एक वार प्रबुद्ध भारत में छुपा था| कि एक एण्डरसन 
नामक अग्नरेज हाथी पर सवार हो जयदेवपुरके जगलमे शिकार खेलने 
गया। वहा एक शेरको देख हाथी डरा। उसने साहबको नीचे गिरा दिया। 
एण्डरसनने शेरपर दो-तीन गोली चलाई, किन्तु निशाना चूक गया। इतने- 
में शोरने पीछा किया। प्राण बचानेको वह पासकी एक झोपडीमे पहुँचा, 
जहा एक दिगम्बर साधु रहा करते थे। साधुके इशारा करते ही शेर शान्त 
हो गया और कुछ देर बैठकर चुपचाप चला गया। जब एण्डरसनने नागा 
बाबासे इस आइचयेंका कारण पूछा, तब साथुने कहा-- जिसके 
चित्तमे हिसाका विचार नही है उसे शेर या सर्प कोई भी हानि नहीं पहुँ- 
चाते। तुम्हारे मनमे हिसाका भाव है, इसलिए जगली जानवर तुमपर आकर- 
मण करते हे ।” उस दिनसे एण्डरसनने शिकार खेलना छोड दिया और 
वह शाकाहारी बन गया। ढाका और चिटगावमे बहुतोने एण्डरसनके 
इस परिवर्तित रूपको देखा हे । 


जयपुर राज्यके दीवान श्री अमरचन्द्रजी जेन बडे ज्ञानवान और 
सत प्रकृतिके महापुरुष थे। एक विशेष अवसर पर राज्यके अजायब घरके 
भूखे शरके समक्ष, उन्होने अपने अहिसा ब्रतका परम आदर करते हुए, 
मास न रखवा कर मिठाई रखवाई और शेरसे कहा-'यदि तुमे भूख 
शात करना है, तो यह मिठाई भी तेरे लिए उपयोगी है, कितु यदि मास 
ही खाना है तो मुझको खुशीसे खा सकता हैँ” इस अहिसापूर्ण प्रेम भरी 
वाणीका शेरपर बडा प्रभाव पडा और उसने सबको चकित करते हुए 
दान्त भावसे मिठाई खा ली। इस अहिसाके द्वारा जो आत्म-बल जागृत 


१ प्रबुद्धभारत अग्रेजी सासिक १९३४, पू० १९२५-२६ 
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होता है उसके प्रभावसे यह जीव अभय और आनन्दकी नवीन ज्योतिको 
इस अधकारपूर्ण जगतूमे प्रकाशित कर सकता है। 


इस श्रेष्ठ साधनाके पवित्र पथपर चलने योग्य जबतक आत्मामे बल 
उत्पन्न नही होता तबतक प्राथमिक साधकका ककत्तंव्य हे कि वह अपने 
आदर्शको हृदयमे रख साधुत्वसे अकित सत्पुरुषोको अपने जीवनका पथ- 
अदर्शक माने और उनको अपनी श्रद्धाञ्जलि अपित करते हुए अन्त करणसे 
कहे- 


“णमो लोए सव्वसाहुण” 





अहिंसा के आलोक में 


अहिसा भूताना जगति विदित ब्रह्म परमस्‌' 
“स्वामी समन्‍्तभद्र, बहतस्वयम्भू, ११६ 


पृण्य-जीवनको यदि भव्य-मवन कहा जाए तो अहिसा-तत्त्वज्ञानको 
उसकी नीव मानना होगा। अहिसात्मक वृत्तिके बिना न व्यष्टिका कल्याण 
है और न समष्टिका | साधनाका प्राण अथवा जीवन-रस अहिसा है। भाज 
भारतीय राष्ट्रमे अहिसाकी' आवाज खूब सुनाई पडती है। देशने पराधीनता 
के पाशसे छूटनेके लिए अपनी किकत्तंव्यविमूढ़ अवस्थामे अहिसात्मक 
पद्धतिको एकमात्र अवलम्बन माना था। और इसीलिए रक्‍तपातके 
बिना राष्ट्रने प्रगतिके पथपर द्तगतिसे अपना कदम बढाया और स्वाधीन 
भी हो गया। फ्रासके विश्वविख्यात विद्वान्‌ रोम्यां रोला इस 
अहिसाके विषयमे बहुत उपयोगी तथा प्रबोधप्रद बात कहते 
हैं, “756 छाद्याड जरा0 त3007७७४९ ऐ6 ॥,8७ ०0 /र०70ए70[6006 
30 86 प्रपेर्ई ० शाणलाए जल एक एलाप्रडट8४8 पक्ष 
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78 (796 कफ 0 0प7 59९९०८४ 85. एशाणेश९०८९ 38 ए6 वछ ० ८ 
०7०८ ”---जिन सन्‍्तोने हिसाके मध्य अहिसा सिद्धान्तकी खोज की, वे 
न्यूटलसे अधिक बुद्धिमान थे तथा विलिगटनसे बडे योद्धा ये। जिस 
प्रकार हिसा पशुओका धर्म है, उसी प्रकार अहिसा मनुष्योका धर्म है।* 
अपनी महत्त्वपूर्ण रचना हिन्दुस्तानकी पुरानी सभ्यता ” (पृ० ६१३) में 
धुरधर विद्वान डाक्टर वेणीप्रसादने लिखा है सबसे ऊँचा आदशे, जिसकी 
कल्पना मानव ग्रस्तिष्क कर सकता है, अहिसा हैं। अहिसाके सिद्धान्तका 
जितना व्यवहार किया जायगा, उतनी ही मात्रा सुख और शान्तिकी 
विदृव-मण्डलमे होगी।” उनका यह भी कथन है कि “यदि मनुष्य अपने 
जीवनका विश्लेषण करे, तो इस परिणामपर पहुँचेगा कि सुख और शान्ति- 
के लिए आन्तरिक सामजस्यकी आवश्यकता है।” यह अन्त करणकी स्थिति 
तब ही उत्पन्न होती है, जब यह जीव सब प्राणियोके प्रति प्रेम और अहिसा- 
का व्यवहार करता है। जहा अहिसा समत्वके सूर्यको जगाती है, वहा हिसा 
अथवा करता विषमताकी गहरी अँधियारीको उत्पन्न करती है, जहा 
यह अन्य जीवोकी हत्याके साथ अपनी उज्ज्वल मनोवृत्तिका भी सहार 
करता है। 

ससारके धर्मोका यदि कोई गणितज्ञ महत्तम-समापवतेक निकाले 
तो उसे अहिसा धर्म ही सर्वमान्य सिद्धान्त प्राप्त होगा। इस तत्त्व-ज्ञान 
पर जैन श्रमणोने जितना वैज्ञानिक और तकं-सगत प्रकाश डाला है, उतना 
अन्यत्र देखनेमे नहीं आता। यह कहना सत्यकी मर्यादाके भीतर 
है कि जेनियोने इतिहासातीत कालसे लेकर अहिसा तत्त्वज्ञानका 
शुद्ध रीतिसे सरक्षण किया है। एक समय था, जब वेदिक-युगमे स्वर्गें- 
प्राप्तिके लिए लोगोको स्वार्थी विप्रवर्ग पशुओकी बलि करनेका मार्ग बताता 
था। इससे स्वार्थी व्यक्तियोने मिथ्यात्व वश अपना भविष्य उज्ज्वल 
मान अगणित पशुओका सहार किया! वेदिक-साहित्यके शास्त्रोमे हिसा- 


१ जक्ाब्राग79 छल्यवेंता 097 07787 0800 ७, 48 
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त्मक-यज्ञकी पुष्टिमे विपुल सामग्री सम्मिलित की गई। उस आध्यात्मिक 
ज्योति-विह्दीन जगत्‌मे अपने ज्ञान, धिक्षण और सेवा द्वारा जैन-धर्मने अहिसा- 
धर्मकी पुन प्रतिष्ठा कराई। 

प्रोफेतर आयगरते लिखा है, ““अहिसाके पृण्य सिद्धान्तनें वेदिक 
हिन्दू धर्मकी क्रियाओपर प्रभाव डाला है। यह जैनियोके उपदेशोका 
प्रभाव है जिससे ब्राह्मणोने पशुबलिको पूर्णतया बन्द कर दिया था तथा 
यज्ञोके लिए सजीव प्राणियोके स्थानमें आटेके पश्‌ बनाकर कार्य करना 
प्रारम्भ किया।” 


. लोकमान्य तिलकने यह स्पष्टतया लिखा है-“अहिसा परमो धर्म ” 
इस उदार सिद्धान्तने ब्राह्मण धर्मपर चिरस्मरणीय छाप मारी है। पूर्व 
कालमे यज्ञके लिए असख्य पशु-हिसा होती थी। इसके प्रमाण मेघदूत 
काव्य” आदि अनेक ग्रन्थोंमे मिलते हे। परन्तु इस घोर हिसाका 
ब्राह्मण धर्मसे बिदाई ले जानेका श्रेय जैन-धर्मके हिस्सेमे है।” (मु बई 
समाचार, १०-१२-१६०४) 

मेघदूत (इलो० ४५) में कवि कालिदास अपने मेघसे कहते है कि 
“उज्जयनीसे आगे बढते समय चरममंण्वती नामकी नदीका दर्शन होगा। 
वह रन्तिदेव नामक नरेश द्वारा गो-वधयुक्त अतिथियज्ञ सम्बन्धी चमके 
जलसे युक्त होनेके कारण चर्मणवती कहलाती है। उसे गो-बलिके कारण 
पूज्य मानते हुए तुम वहा कुछ समय ठहरना।” 

भवभूतिने उत्तररामचरितके चौथे अकमे वाल्मीकि-आश्रममे 
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सौधातकी और भाण्डायन दो शिष्योका वार्तालाप वर्णित किया है। 
वसिष्ठ ऋषिको देख सौधातकी पूछता है-“भाण्डायन, आज वृद्ध 
साधुओमे प्रमुख चीरधारी कौन अतिथि आए है? भाण्डायन उनका 
नाम वसिष्ठ बताता है। यह सुन सौधातकी कहता है- भये उण जाणिद, 
बर्घो वा वियो वा एसो त्ति-मे तो समझता था कि कोई व्याघ्‌ अथवा 
भेडिया आया है। इसका कारण वह कहता है-तिण परावडिदेणज्जेव सा 
वराइया कलोडिया मसडसडाइदा-जैसे ही थे आये उन्होंने एक दीन 
गोवशको स्वाहा कर दिया। इसपर भाण्डायन कहता है कि धर्मसूत्रमे 
कहा है कि मधु और दधिके साथ मासका मिश्रण चाहिये | इसलिए श्रोत्रिय 
ग्‌हस्थ ब्राह्मण अतिथिके भक्षणके लिए गाय, बैल अथवा बकरा देवे। 

आज भी धर्मके नामपर कंसी भीषण हिसा होती है, इसका अत्यन्त 
दु खद वर्णन इन पक्तियोसे ज्ञात होता है, “मद्रास प्रान्तके बढुमल पेठ ग्राम 
का ता० २१ जुलाई स० १६९४९ का समाचार है, कि एक पिताने अपने 
पाच वर्षके बालकका सिर हथियारसे इसलिए काट लिया, कि उसे पूर्व 
रात्रिको यह स्वप्न आया था, जिसमे उसे दैवी शक्तिने बलि देनेको कहा 
था, यह घटना कालुकरा ग्राममे हुई। (वेकटेश्वर समाचार २६-७-४९ 
# २ ) 

इस प्रसगमे इतना उल्लेख और आवश्यक है कि जहा वाल्मीकिके 
आश्रममे वसिष्ठके लिए गो-मास खिलानेका वर्णन है, वहा राजषि जनक 
को मास-रहित मथुपर्कका उल्लेख है। इसीलिए भाण्डायन कहता है- 
निवुत्त-मासस्तु तन्ननवान्‌ जनकः (पृ० १०४-७)। 

वेदिक वाइसयका परिशीलन करनेपर विदित होता है, कि पुरातन 
भारतमे हिसा और अहिसाकी दो विचार-धाराएँ शुक्लपक्ष-क्ृष्णपक्षके 
समान विद्यमान थी। प्रो० ए० चक्रवती एम० ए० मद्रास तो 
इस निष्कर्षपर पहुँचे हे कि अहिसाकी विचार-धारा उत्तर कालमे जैन 


कहे जानेवालो द्वारा प्रवर्तित, अनुप्राणित एवं समथित थी। ब्राह्मण और 
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उपनिषद साहित्यमे विदेह और मगधमे जहा क्षत्रिय नरेशोका प्राबल्य 
था-अहिसात्मक यज्ञका प्रचार था। वे लोग एक विशेष भाषाका उपयोग 
करते थे जिसमे 'न' को ण' उच्चारित किया जाता था, जो स्पष्टत प्राकृत 
भाषाके प्रभाव या प्रचारको सूचित करता है। पहिले तो कुरु पाचाल देशके 
विप्रगण मगध और विदेह भूमिवालोको अहिसात्मक यज्ञके कारण तुच्छ 
समझ उन प्रदेशोको निषिद्धभूमि-सा प्रचारित करते थे, किन्तु परचात्‌ 
जनकके नेतृत्वमें अहिसा और अध्यात्मविद्याका प्रभाव बढा और इसलिए 
अपनेको अधिक शुद्ध मानने वाले क्रु पाचाल देशीय विद्वज्जन आत्म- 
विद्याकी शिक्षा-दीक्षा निमित्त विदेह आदिकी ओर आने लगे। 


बुद्धकालीन भारतमे भी इसी प्रकारकी कुछ प्रवृत्ति दिखाई देती 
है। जहा महावग्ग' में गौतम बुद्ध धर्मोपदेश देते हुए' कहते हे-इरादा 
पूर्वक भिक्षुकी किसी भी प्राणी-कीडा अथवा चीटी तककी हिसा 
नही करनी चाहिए, वहा विनयपिटक' में बुद्ध यह उपदेश देते हुए पाए 
जाते है-भिक्षओ, में कहता हें कि मछली तीन अवस्थामे ग्राह्य है। 
पहिले यदि तुम उसे इस रूपमें न देखो, दूसरे यदि तुम उसे इस रूपमे न 
सूनो और तीसरे तुम्हारे चित्तमे इस प्रकारका सन्देह ही उत्पन्न न हो कि 
यह तुम्हारे लिए ही पकडी गई है ।! महावग्गमे लिखा है कि-नव- 
दीक्षित एक मत्रीने बारह सौ पचास भिक्ष॒ुओ सहित बुद्धकों आमत्रित 


१ ६ ए#8ट2४08, 0 छडम्ादपड, 78 50 ६0 90०प 77 ६78८ 
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किया और मास परोसा। सघने बुद्ध सहित उसे खाया।” सुत्त- 
निपातमे प्राणियोकी हत्याकों दोषपूर्ण बताते हुए मास-भक्षणकों पाप नहीं 


कहा है। 

बाइबिलमे हजरत मसीहने जहा अपने शैल प्रवचनमे (90777000 
०7 श(ठप्रणा) गीफ्रिठप 5987६ गण ट्ग-'तु प्राणिहत्या मत कर 
इस बातकी सुवर्ण शिक्षा दी है। वही बाइबिलमे ईसामसीहको सारे 
गावको मछली खिलाते हुए पाते है।' 


यहा हम इतना ही बताना चाहते थे कि अहिसाका व्यवस्थित पूर्वा- 
पर सगत वर्णन भगवान्‌ महावीर आदि जैन तीर्थकरोके शासनके बाहर 


१ “पावा्े चेदी लहारने बुद्धको सोठा चावल, मीठी रोठिया 
तथा कुछ सूखा सुश्ररका मास खिलाया; बुद्धने उस भोजनको खा 


लिया, तभीसे उसे अ्रतीसारका हो गया था। 
लुद्ध और बौद्धधर्म, पृ० २२ 
२ "प6 (765८७) इचधाते पा।/0 घालाण (96०7०) छाए ४० 
पिला ६0. ढक 4एते एा6ए इबात॑ ५० ४8४6९ 5४0 ए्र07९ एप 
77९ ]087९४ 800 $जञ0० 7806९8, 65९०९७६४ ए९ 8570प्रोत 20 8700 एप 
76% #07 & ६४68७ 9९००९, #67 ६४7९ए छछण€ क00पॉए गए6 ६80प8- 
काधते काला 47वें ४९ इछातदे 40 985 वाइलए0068, प्राथर९ था हा 
व०जण7 ०9ए गीछिटड प्रा 8 2००7फुछाए.. 4006 फाल्ए दावे 80 बाते 
70806 +शल्का थी) 26 वेठजा. फिछ्ा 76 00९ 8 गए 099788 
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कही भी नहीं पाया जाता। अगरेजी विश्वकोषमे पाली साहित्यके आधार- 
पर भगवान्‌ महांवीरको निग्न॑न्थ दिगम्बर माना है। जब अहिसाब्रतके 
रक्षार्थ उन्होने दिगम्बर मुद्राको स्वीकार किया तब भगवतीसूत्र सदृश 
वज्वेताम्बर ग्रन्थोके आधारपर पश्चातृवर्ती रचनाकारोके द्वारा एवं प्रो० 
धर्मानन्‍्दजी कोसम्बी सदृश समर्थंकोके बलपर भगवान्‌ महावीरकों मासा- 
हारसे सम्बन्धित करना शान्त चिन्तनाके प्रतिकूल है। जब भगवान्‌ 
के सम-समयवर्ती पाली साहित्यमे विपक्षी लोग उनकी अहिसात्मक चर्या 
के विरुद्ध एक अक्षर भी नहीं लिखते, तब सैकडो वर्ष पीछे 
सकलित पूर्वोक्त साहित्यमे महावीरके चरित्रको हिसात्मक जीवनसे किसी 
भी अवस्थामे सम्बन्धित बताना इन्द्रियलोलुपी लोगोका कार्य होगा, ऐसा 
प्रतीत होता है। हमारे ध्यानमे तो यह बात आती है कि चन्द्रगुप्त मौके 
समयमे जो बारह वर्षका भयकर दुष्काल पडा था, उस समय दौथिल्य- 
परम्पराको प्रचारित करनेवाले कुछ प्रभावशाली जीवन-लोलुपी लोगोने 
भरण-पोषणका अन्य सम्भव उपाय न पा आपद्धर्म समझ आमिष 
भोजनकी ओर प्रवृत्ति की। और, जब दक्षिण भारतसे विशाल जैनसघ 
सु-काल आनेपर उत्तरकी ओर लौटा और उसके प्रमुख मुनियोने उत्तर- 
वालोकी स्वेच्छापूर्ण वृत्तकी आलोचना की , तब कुछ लोग इन्द्रियोकी 
लोलूपताका परिहार न कर पाए और अपना मुख उज्ज्वल रखनेके लिए 
उन्होने भगवान्‌ महावीरको भी अपने समान चर्यावाला प्रमाणित करने 
योग्य साहित्यकी सृष्टि कर आप डुबन्ते पाडे, ले डूबे जजमान' वाली 
कहावतको चरितार्थ किया। सोचनेकी बात है, कि जिस परम 
कारुणिक महान्‌ आत्माने छोटे-छोटे जीवों तककी पीडा' निवारण निमित्त 
वस्त्रादिका परित्याग किया, वह किसी भी अवस्थामे त्रस जीवोका कलेवर 
आसिष आहार ग्रहण करेगा 

यह हषेकी बात है कि प्रो० धर्मानन्‍दजी कोसस्‍म्बी दिगम्बर शास्त्रों 
के आधारपर आमिष भोजी-पनेसे' भगवान्‌ महावीरके जीवनकों असम्ब- 
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न्वित स्वीकार किया है। यद्यपि अपनी पुस्तक भगब्नान्‌ बुद्ध 
भाग २ (मराठी) अध्याय ११ में केवल जैन' शब्द देकर दिगम्बर 
दुष्टिके प्रति कम अन्याय नहीं किया था। अच्छा हुआ, सुबहका 
भूला सध्याको घर आ गया। पालीके अध्येता विद्वान्‌ होनेके नाते, यदि 
निष्पक्ष दृष्टिसे वे कार्य लेते, तो उन्हे यह प्रकाश अबब्य प्राप्त होता कि 
यदि भगवान्‌ महावीर शुद्ध शाकाहारी न होते, तो प्रतिद्वन्द्दी बौद्ध-साहित्य 
मिच-मसाला लगा महावीरकी महत्तापर छीटाकशी किए बिना न रहता। 
उपय्‌ क्‍त' विवेचनाके प्रकाशमे आशा है साम्प्रदायिको द्वारा प्रसारित 
भुमभ दूर होगा । विचारक यह भी सोच सकते हे कि जिस सस्क्ृतिमे मास 
को देखनेमात्रसे दिगम्बर मुनिकी तो बात ही कया, गृहस्थ भी आहारका 
'परित्याग कर देता है, वहा श्रेष्ठ जितेन्द्रिय आजीवन ब्रह्मचारी सामाज्य 
परित्यागी परमकारुणिक श्रमणोत्तम' महावीर असात्त्विक भावोका प्रेरक 
और प्राणिघातसे निष्पन्न आमिष आहार क्या कभी स्वप्नमें भी ग्रहण 
कर सकेगे ”? वास्तवमे विषयोकी स्वयकी लोलूपताकी ओटमसे 
लुब्धकर॒ लोग आदहों-चरित्र पुरुषोको सदोष बना अपनी स्वेच्छापूर्ण 
प्रवृत्ति करनेमे निरक्‌द हो जाते है। 

आज अहिसाका उच्च स्वरमे जयघोष खूब सुनाई पडता है। किक्‍्तु, 
ऐसे कम लोग है जो अहिसाका मर्म वास्तविक रूपमें जानते है। विरोधी- 
पर शस्त्र-प्रहारमात्र छोड मनमानी विषेली वाणीका प्रयोग करंना, 
मद्य, मास, मधु आदि पदार्थोका सेवन करना, वेश्यासेवन, शिकार खेलना 
आदि कार्य करते हुए भी श्रेष्ठ अहिसकका सेहरा सिरमे बाधनेवालोकी 
भी आज कमी नहीं है। जब अहिसातत्त्व-ज्ञानका सर्वागीण वर्णन और 
परिपालन जन-सस्क्ृतिके ध्वजके तले हुआ है, तब जैनदृष्टिसे इस विषय- 
पर प्रकाश डालना आवश्यक तथा उपयोगी होगा। 

भारतमें अहिसाका हिसाके निषेध रूप निवृत्ति परक अर्थ किया 
जाता है और चीन देशमे उसका विधि रूप ( 7?687796 ) अर्थ 
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प्रेम अथवा मैत्री किया जाता है। इसको चीनी भाषामे जैन ( 3०0 ) 

कहते हें । निषेधात्मक अहिसाको पु है ( #प-छ8४&॥। ) कहते 
है । अहिसा जैनधर्म और जैन जीवनका प्राण है। उसका पर्यायवाची शब्द 

चीनी भाषासे जैन” या जिन' होना भाषाशास्त्रियोके लिए विशेष चिन्त- 

नीय प्रतीत हीता है। करुणासे जेन धर्मका सम्बन्ध देखकर निष्पक्ष विद्वान्‌ 
जहा भी विमल प्रेमकी गगा या उसकी शाखाको देखते है, वहा वे जैन प्रभाव 
को उद्घोषित किए बिना नही रहते है। ईसाके तीन चार सदी पूर्व तक्ष- 
शिलामे आयुर्वेदका शिक्षण उच्चकोटि था। वहा पशुओकी श्रेष्ठ चिकित्सा 
का भी प्रबन्ध था। इसका कारण' प० जवाहरलाल नेहरू जेनधर्मं और 
बौद्धधर्मका प्रभाव बताते हे, जो अहिसापर अधिक जोर देते हे। अहिसा 
की विचारधाराको एक विशिष्ट मर्यादाके भीतर प्रचारित करनेवाले गाधी- 
जी पर, वेष्णव परिवारमे जन्म धारण करते हुए भी, जैनधर्मका विशेष 
प्रभाव था, कारण वे अपनी माताके प्रभावमे थे और उनकी मातापर जैन 

साधुका विशेष प्रभाव था, यह बात उनकी जीवनगाथापर प्रकाश डालने- 
वाले विदेशी लेखकोने विशेष रूपसे प्रकट की है। जा केटलिन तो गुज- 
रात प्रान्त मात्रको जेनधर्मके प्रभावापन्न मानता हुआ उस वातावरण 
से गाधीजीके जीवनको अनुप्राणित-सा अनुभव करता है। बाह्य वाता- 
वरणका जीवनपर गहरा असर होता ही है। अहिसाके उच्च समाराधक 
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होनेके कारण ही सौराष्ट्र देशने भारतीय अहिसात्मक सग्राममें महान 
भाग बटाया था।* कैटलिनका कथन है कि भारतमे मासाहारके विरोध- 
में गजरातका सबसे प्रमुख स्थान है तथा जैनधर्मका वहा जितना प्रभाव है, 
उतना भारतके अन्य भागोमे नहीं है। महात्मा गाधी” नामक अग्रेजी 
पुस्तकमे श्री पोलकने गाधीजीकी जन्‍्म-भूमि गुजरातमे जेनधर्मके 
महान्‌ प्रभावकों स्वीकार किया है, जिससे गाधीजीके जीवनकों असाधारण 
प्रकाश तथा बल प्राप्त हुआ। विद्वान लेखक टाल्सटाय आदिके प्रभावकों 
उतना महत्त्वपृर्ण नही मानता है । विलायत जाते समय जो गाधीजीने 
जैन सन्त श्रीमद राजचन्द्र भाईसे मद्य, मास तथा परस्त्री सेवन त्यागकी 
प्रतिज्ञा ली थी और जिसके प्रभावसे गाधीजीके जीवनमे अहिसात्मक 
उज्ज्वल क्रान्तिका जागरण हुआ था, उसको फ्रान्सके विव्व विख्यात लेखक 
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रोम्यारोला' $776 40766 ४0एछ8 ०07 उ०॥75- जैनो-की प्रतिज्ञात्रयी' 
कहते हे। 

इस सम्बन्धमे चीनी विद्वान डा० तान यून शा, डाइरेक्टर चीनी- 
भवन विश्व भारती एवं भारत स्थित चीनी सरकारके सास्क्ृतिक प्रति- 
निधिके महत्त्वपूर्ण उदगार विशेष मनन करने योग्य है, जो उनने चीन- 
भारतीय सस्कृतिमे अहिसा' सम्बन्धी चिन्तना युक्त निबन्धमे व्यक्त किये 
है। डा० तानका कथन है कि अहिसा भारतीय एवं चीनी सस्क्ृतिका 
सामान्य तथा प्रमुख अग है। भारतमे निषेधात्मक अहिसाकी व्याख्या प्रच- 
लित है और चीनमे विधिरूप ।” गाधीजीने भारतीय दृष्टिकोणका स्पष्टी- 
करण करते हुए कहा था, कि “इस देहमे जीवन धारण करनेमे कुछ न कूछ 
हिंसा होती है । अत श्रेष्ठ धर्मकी परिभाषामे हिसा न करना रूप निषे- 
धात्मक अहिसाकी व्याख्या की गयी है ।* यह अहिसाका उपदेश सबसे 
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पहल विशेषतया जैन तीर्थंकरोने गम्भीरता एवं सुव्यवस्थापूर्वक बतलाया 
और उचित रीतिसे प्रचारित किया । उनमें भी २४ वे तीर्थकर महा- 
वीर वर्धमान मुख्य है। पुन इस अहिसाका प्रचार बुद्धदेवने किया।” जो 
लोग जेनधर्मकी अहिसाको अव्यवहायं सोचते है, उनके परिज्ञानार्थ डा० 
तानका' यह कथन है, मानवताका पर्याप्त विकास नही हो पाया है, इससे 
यह अव्यवहार्य भले ही प्रतीत हो, किन्तु जब मानवताकी विज्येष उन्नति 
होगी तथा वह उच्च स्तरपर पहुंचेगी, तब अहिसा विश्येष ब्रत सबको 
पालना होगा एवं सभी इसका पालन करेगे।” “चीन एवं भारतमे शुद्ध 
अहिसाकी भूमिकापर अवस्थित व्यापक सयुक्त सस्क्ृतिका निर्माण करनेके 
उपरान्त हमे यह उचित होगा, कि हम उसी अहिसाके आधारपर व्यापक 
विश्व सस्कृतिका निर्माण करे |” अत हमारा आइद्य कतेंव्य परिशुद्ध अहिसा 
के स्वरूपको हृदयगम करना है। 


अहिसाका यथार्थ स्वरूप राग, ढेष, क्रोध, मान, माया, लोभ, भीरुता, 

शोक, घृणा आदि विक्ृत भावोका त्याग करना है। प्राणियोके प्राणोके 

वियोग करने मात्रको हिसा समझना अयुक्त है। तात्त्विक बात तो यह है 
कि यदि राग, हेष, मोह, भीति आदि दुर्भाव विद्यमान हे, तो अन्य प्राणी- 
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का घात न होते हुए भी हिसा निद्चित हे। यदि रागादिका अभाव 
है तो प्राणिघात होते हुए भी अहिसा है। श्रमृतचन्द स्वामी लिखते है- 
“ग्रग्नादर्भावा खलु रागादीना भवर्त्याहसेति। 
तेषामेवोत्पत्तिहिंसेति. जिनागसस्य सक्षेप ॥ 
-पुरुषार्थंसिद्धयुपाय, इलो० ४४। 
रागादिकका अप्रादुर्भाव अहिसा है, रागादिकोकी उत्पत्ति हिसा 
है। यह जिनागमका सार है। 
तत्त्वार्थसूत्रकार आचार्य उमास्वामी लिखते हे- 
“प्रमत्तयोगात्प्राणव्यपरोपण हिसा इस परिभाषामे प्रमत्तयोग' 
शब्द अधिक महत्त्वपूर्ण है। यदि राग-द्वेष आदि है तो भले ही किसी जीव- 
धारीके प्राणोका नाश न हो, किन्तु कषायवान व्यक्ति अपनी निर्मेल मनो- 
वृत्तिक घात करता है। इसलिए स्व-प्राणघातरूप प्राणव्यपरोपण 
भी पाया जाता है। भारतीय दण्ड विधान (3ता&7॥ ?०॥७) (०46) 
मे किसी व्यक्तिको प्राणघातका अपराधी स्वीकार करते समय उसमे घातक 
मनोवृत्ति ( ९78 7८७ ) का सद्भाव प्रधानतया देखा जाता है। 
इसी कारण आत्मरक्षाके भावसे शस्त्रादि द्वारा अन्यका प्राणघात करने 
प्र भी व्यक्ति दण्डित नही होता। धामिक दृष्टिसे अहिसाके विषयमे भी 
जैनाचार्योने यही दृष्टि दी है। महृषि कुन्दकुन्द प्रवचनसारमे लिखते हे- 
“मरदु व जियदु व जीवो अ्रयदाचारस्स णिच्छिदा हिसा। 
पयदस्स णत्थि बधों हिसासत्तेण समिदस्स ॥।” 
“अ० हे, गा० १७। 
जीवका घात हो अथवा न हो, असावधानीपूर्बंक प्रवृत्ति करनेवाले- 
के हिंसा निश्चित है, किन्तु सावधानी पूर्वक प्रवृत्ति करनेवाले साधुके 
कदाचित्‌ प्राण-घात होते हुए भी हिसानिमित्तक बन्ध नहीं होता। 
प्‌० आ्राशाधरजी तक द्वारा समझाते हें-- यदि भावके अधीन बन्ध 
मोक्षकी व्यवस्था न मानी जाए, तो ससारका वह कौन-सा भाग होगा, 
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जहां पहुँच मुमुक्ष्‌ पूर्ण अहिसक बननेकी साधनाको पूर्ण करते हुए निर्वाण 
लाभ करेगा ? 
अहिसापर अधिकारपूर्ण विवेचन करनेवाले श्रमृतचन्द्र सूरि पुरषार्थ- 
सिद्ध्यूपायमे लिखते हैँ - 
“सक्ष्मापि न खलू हिसा परवस्तुनिबन्धना भवति पुसः। 
हिसायतननिवृत्तिः परिणामविशुद्धयें तदपि कार्या॥ ४६॥४* 
परपदार्थके निमित्तसे मनृष्यको हिसाका रख्व्व मात्र भी दोष नहीं 
लगता, फिर भी हिसाके आयतनो-स्थानो (साधनों) की निवृत्ति परि- 


णामोकी निर्मेलताके लिए करनी चाहिए। 


इससे स्पष्ट होता है कि हिसाका अन्वय-व्यतिरेक अशुद्ध तथा शुद्ध 
'परिणामोके साथ है। क्रोध परित्यागको अहिसा और उसके सदुभावकों 
हिसा साधारणतया लोग जानते हें। जेन ऋषि मान-माया-लोभ, शोक, 
भय, घृणा आदिको हिसाके पर्यायवाची मानते हे क्योकि उनके द्वारा 
चैतन्यैकी निर्मलवृत्ति विक्ृत तथा मलीन होती है- 

“अभिमान-भय-जुगुप्सा-हास्थारति-शोक-काम-कोपाशा । 

हिसाया पर्याया सर्वेडपि च सरकसब्निहिता ॥* 

-पु० सिद्ध्युपाय ६४। 

आहार-पान आदिकी शुद्धि अहिसकके लिए आवश्यक हैँं। क्योकि, 
अशुद्ध आहार अपवित्र विचारोको उत्पन्न करता है और अपविन्न विचारों 
से कर्मोका बन्ध होता है। साधककी शक्तिके अनुसार अहिसाका न्यूनाधिक 
उपदेश दिया गया है। अत यह पूर्णतया व्यवहायें है। एक खदिरसार नामक 
भील था। उसने केवल काक-मासभक्षण न करनेका नियम ले उसका 


१ “विष्वग्जीवचिते लोके क्‍व चरन्‌ कोःप्यमोक्ष्यत। 
भावकसाधनो बन्धमोक्षों चेन्नाभविष्यताम्‌॥* 
ज््सागा।र० ढं, र्‌ | | 
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सफलताके साथ पालन किया था और उच्च पद प्राप्त किया था। यहा 
इतना जानना चाहिये कि जितने अद्यमे भीलने हिसाका त्याग किया है 
उतने अशमे वह अहिसक था, सर्वाशमे नहीं। परिस्थिति, वातावरण और 
शक्तिको ध्यानमे रखते हुए महर्षियोने अहिसात्मक साधनाके लिए, अनुज्ञा 
दी है। कहा भी है- 


“ज सकक्‍कइ त कीरइ जं य ण सक्‍कइ तहेव सहृह॒र्ण । 
सहृहमाणो जीवों पावइई अजरामर ठाण।ए 


जितनी शक्ति हो उतना आचरण करो, जहा शक्ति न चले, श्रद्धाको 
जागृत करो। कारण श्रद्धावान्‌ प्राणी भी अजर-अमर पदको प्राप्त करता है। 


अहिसाका अर्थ कत्तंव्यपरायणता है। गृहस्थसे मुनितुल्य श्रेष्ठ अहिसा 
की आशा करनेपर भयकर अव्यवस्था उत्पन्न हुए बिना न रहेगी। इस 
यू गकी सबसे प्‌ ज्य विभूति समाद भरतके पिता आदि अवतार ऋषभदेव 
तीर्थकरने जब महाम्‌ निका पद स्वीकार नहीं किया था और गृहस्थशिरो- 
मणि थे-प्रजाके स्वामी थे तब प्रजापालक नरेशके नाते अपना कतंव्य- 
पालन करनेमे उन्होने तनिक भी प्रमाद नही दिखाया। स्वामी समन्‍तभद्र 
के दाब्दोमे उन्होने अपनी प्यारी प्रजाका कृषि आदि द्वारा जीविकाके 
उपायकी शिक्षा' दी। पदचात तत्त्वका बोध होनेपर अद्भुत उदययुक्त 
उन ज्ञानवान्‌ प्रभुने ममताका परित्याग कर विरक्ति धारण की। जब 
वे मुमुक्ष्‌ हुए तब तपस्वी बन गए। इससे इस बातपर प्रकाश पडता 
है कि ऋषभदेव भगवानने प्रजापतिकी हँसियतसे दीन-ढुखी प्रजाकों 
हिसाबहुल खेती आदिका उपदेश दिया-कतेव्य पालनमे वे पीछे नही 


१ “प्रजापतिये: प्रथम जिजोविषु शज्ाास रृष्यादिषु कमसु प्रजा.। 
मुमक्षुरिक्ष्षाकुकुलाविरात्मवान्‌ प्रभुः प्रवत्नाज सहिष्णुरच्युतः ॥* 
“बृ० स्वयस्भूस्तोत्र २३॥ 
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हटे। म्‌क्तिकी प्रबल पिपासा जाग्रत होनेपर सम्पूर्ण वैभवका परित्याग 
कर उन्होने मूनि-पद अगीकार किया तथा कर्मोको नष्ट कर डाला। 


भगवज्जिनसेनने लिखा है कि-प्रजाके जीवननिमित्त भगवान्‌ 
आदिनाथ प्रभुन गहस्थोकों शस्त्रविद्या, लेखन-कला, कृषि, वाणिज्य, 
संगीत और शिल्प-कलाकी शिक्षा दी थी- 
“असिमंधि कृषिविशा वाणिज्य शिल्पमेव च। 
कर्माणीमानि षोढा सस्‍्यू प्रजाजीवनहेतवे ॥* 
-आदिपुराण पर्व १६ 
अहिसक ग्हस्थ बिना प्रयोजन इरादापूर्वक तुच्छ-से-तुच्छ ग्राणीको 
कष्ट नही पहुँचाएगा, किन्तु कर्तंव्यपालन, धर्म तथा न्यायके परित्राण- 
निमित्त वह यथावश्यक अस्त्र-शस्त्रादिका प्रयोग करनेसे भी मुख न मोडेगा । 
आचाये सोमदेवने शस्त्रोपजीवी क्षत्रियोको अहिसाका ब्रती इस तक द्वारा 
सिद्ध किया है- 
“निरथ्थकवधत्यागेन क्षत्रिया ब्नतिनों, मताः। 


शस्त्रादिग्रहणके विपयमे जैन नरेन्द्रकी दृष्टिको सोमदेव यशस्तिलक 
में इन दाब्दोमे प्रकट करते हे-- 


“य. शस्त्रवत्ति समरे रिपु: स्थाद्‌ य. कण्टको वा निजमण्डलस्य। 
प्रस्त्राणि तत्नेव नृुपा. क्षिपन्ति न दीन-कानीन-शुभाशयेष ॥ 


जैन नरेश उनपर ही शस्त्र-प्रहार करते हे जो हास्त्र लेकर युद्धमे 
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१ “दुष्टनिग्रह, शिष्टप्रतिपालन हि राज्ञों धर्म. न तु मुण्डन 
जटाधारण च॑ |” 
“-सम्यक्त्वकोमुदी पु० १५॥ 
शराज्ञों हि दुष्दनिग्नह! दिष्टपरिपालनें च धर्में.॥२॥। 
न पुनः शिरोमुण्डन जटाधारणादिकम्‌॥ ३ ॥४ 
“नोौतिवाक्यामुत पु० ४२॥ 
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मुकाबला करता है अथवा जो अपने मण्डलका कण्टक होता है। वह दीन, 
दुबेल अथवा सदभावनावाले व्यक्तियों पर शस्त्रप्रहार नही करते। 
गहस्थ स्थूल-हिसाका त्याग करता 'है। स्थूल शब्दका भाव यह है 
कि निरपराध व्यक्तियोका सकल्पपूर्वक हिसन का्य न किया जाय। 
पुराणोमे यह बात अनेक बार सुननेसमे आती हैँ कि अपराधियोको यथा- 
योग्य दण्ड देनेवाले चक्रवर्ती आदि अणुब्नती थे इसमे कोई विरोध नही आता ।* 


जो यह समझते हे कि जैनधर्मकी अहिसामे देन्य और दुबंलताका 
ही तत्त्व छिपा हुआ हँ उनकी धारणा उतनी ही भान्‍्त है जितनी उस 
व्यक्तिकी जो सूर्यकी अधकारका पिण्ड समझता है। जैन दृष्टिमे न्‍्यायको 
पधर्मसमान महत्त्वपूर्ण कहा हैं। अ्रमृतचन्द्र स्वामीने पुरुषार्थसिद्धयुपायमे 
स्थितिकरण अगका वर्णन करते हुए यह बतांया हे- न्याय मार्गसे विच- 
लित होनेमे उद्यत व्यक्तिका स्थितीकरण करना चाहिए।” अन्यान्य 
अन्थकारोने जहा धर्म” शब्दका प्रयोग किया है वहा श्रमृंतचन्द्र स्वामीने 
न्याय शब्दको ग्रहणक्र न्यायके विशिष्ट अर्थपर प्रकाश डाला है ।' 


एक समय जब महाराज अकम्पनकी पुत्री सुलोचनाका स्वयवर 
हो रहा था, तब चत्रवर्ती भरतेश्वरके पुत्र अकंकीतिने उस कन्या-रत्नका 
लाभ न होनेके कारण निराश हो काफी गडबडी की। दोनो ओरसे रण- 
भेरी बजी। यूद्धमे सुलोचनाके पति, भरतेश्वरके सेनापति, जयकुमारकी 
विजय हुई। उस समय शान्ति स्थापित होनेपर महाराज अकम्पनने 
समाट भरतके पास अत्यन्त आदरपूर्वक निवेदन प्रेषित करते हुए अपनी 

१ स्थूलग्रहणमुपलक्षण तेन निरफ्राधसकल्पपूर्वकाहिसादीनामपि 
ग्रहणम्‌। अ्रपराधकारिषु यथाविधिदण्डप्रणेत्रणा चक्रवर्त्यादीना अणुव्नता- 
दिधारणं पुराणादिष बहुश- श्रुयमाण न विरुध्यते ।/-सागारधमं ० ४, ५। 


२ पुरुषार्थसिद्ध्युपाथ २८। रत्नकरण्डश्रा० १६। 
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परिस्थिति और अर्ककीतिकी ज्यादतीका वर्णन किया। साथमे यह भी 
लिखा कि में अपती दूसरी कन्या अकंकीर्तिको देनेको तैयार हँ। इस चर्चा 
को ज्ञात कर भरतेश्वरको अकम्पन महाराजपर तनिक भी रोब 
नही आया प्र॒त्युत अकंकी्तिके चरित्रपर उन्हें घृणा हुईै।! उन्होने कहा- 
अकम्पन महाराज तो हमारे पूज्य पिता भगवान्‌ ऋषभदेवके 
समान पूज्य और आदरणीय हे। अकंकीति वास्तवमे मेरा पुत्र 
नही, न्याय मेरा पृत्र है। न्‍्यायका रक्षण कर महाराज अकम्पनने 
उचित किया। उन्हें बिना सकोचके अर्ककीतिको दण्डित करना था। इस 
कथानकसे यह स्पष्ट हो जाता है कि जैन क्षत्रिय-नरेश न्याय देवताका 
परित्राण और कतेंव्य-पूलनमे कितने अधिक तत्पर रहते थे। 





१ महाराज अकम्पनके दूत सुमुखसे चक्रवर्ती भरतेदवरने श्रकपनकी 
7ज्यताको इन दब्दो द्वारा प्रकाशित किया- 


“ग्रुल्पो निविशेषास्ते स्वज्येष्ठाइव संप्रति॥ ५१॥॥ 
गृहाश्रमेंत॒ एवार्चष्यास्तरेवाह॒ च बन्वुमान्‌ । 
निषेंद्धार प्रवत्तस्य ममाप्यन्यायवत्सेनि ॥ ५२ ॥। 
पुरवो मसोक्षमार्गस्थ ग्रवो. दानसंतते । 
श्रेयाइच चक्रिणा वैत्तेयंथेहास्म्यहमग्रणी ॥ ५३॥ 
तथा स्वयवरस्पेसे नाभूवन्‌ यद्यकम्पता.। 

क. प्रतवतेधितान्योडस्थ सार्गेस्येष सनातनः॥ ध४ ॥ 
“ग्रकंकीतिरकीतिर्मं कौोतनोयामकोीतियु॥ ५९ ॥४ 
“उपेक्षित सदोषो<5पि स्वपुत्रइअवक॒वतिना। 
इतीदमयश. स्थायि व्यधायि तदकम्पने ॥ ६६॥ 
इति सतोष्यः विश्वेश सोमुख्य सुमुख नयन्‌। 
हित्बा ज्येष्ठ तुज तोकसकररोन्न्यायमौरसम्‌ ॥ ६७॥ 

“>महापुराण पर्व ४५ ॥ 
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वास्तव 'शम्तों हि भूषण यतीना न तु भूषतीनाम्‌ यह अहिसको 
की द्‌ष्टि रही है । 
शरीर और आत्माको भेद-ज्ञान-ज्योतिके प्रकाशमे प्‌ृथक्‌-पृथक्‌ 
अनुभव करनेवाला अन्‍न्तरात्मा सम्यक्त्वी कत्तंव्यान्रोधसे मत्र-तत्र-यत्र 
आदिकी सहायता ले-अपना सर्वस्व तक अर्पण कर वीतराग देव, निरग्नन्थ 
गूरु, ध्मके आयतन आदिकी रक्षा करनेमे उद्यत रहता है। 
पचाध्यायीमे लिखा है- * 
“बात्सलय नाम दासत्व सिद्धाहेंद्बिम्बवेइ्सस्‌ । 
सघे चतुविधे शास्त्रे स्वासिकायें सूुभत्यवत्‌॥ 
अर्थादन्‍्यतमस्योच्चेरुहिष्टेयु सुदृष्टिमान्‌ । 
सत्स घोरोपसर्गेषु तत्पर: स्थात्तदत्यये ॥ 
यहा न हयात्ससामर्थ्य यावन्मन्त्रासिकोशकम्‌। 
तावद्‌ द्रष्टु च श्रोतु च तदबाधा सहते न सः॥ छ८०८-१० 
सिद्ध, अरिहन्त भगवान्‌की प्रतिमा, जिनमन्दिर, मुनि, आयिका, 
श्रावक, आ्रविका रूप चतुविध सघ तथा ज्ञास्त्रकी रक्षा, स्वामीके कार्य॑मे 
तत्पर सूयोग्य सेवकके समान, करना वात्सल्य कहलाता है। इनमेसे किसी 
पर घोर उपसर्ग होनेपर सम्यर्दृष्टिको उसे दूर करनेके लिए तत्पर रहना 
चाहिए। अथवा जब तक अपनी सामछयें है तथा मत्र, शस्त्र, द्रव्यका 
बल हैँ, तब तक वह तत्त्व-ज्ञानी उन पर आई हुई बाधाको न देख सकता 
है और न सुन सकता है। 
सोलहवे तीर्थंकर भगवान्‌ शान्तिनाथने अपने गृ हस्थ जीवनमे चक्र- 
वर्तीके रूपमे दिग्विजय की थी। स्वासी समन्‍्तभद्वने बृहत्स्वयस्भू 
स्तोत्रमे क्या ही मामिक वर्णन किया हैं- 
“बक्रेण यः गत्रुभयड्धरेण जित्वा नुपः सबनरेन्द्रचक्म्‌। 
समाधिचक्रेण पुनर्जिगायः महोदयों दुर्जेयमोहचकऋम ॥* 
अर्थात्‌ जिन शान्तिनाथ भगवानूनो समूाट्के रूपमें शत्रुओके लिए 
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भीषण चक्र अस्त्र द्वारा सम्पूर्ण राजसमूहकों जीता था, महान्‌ उदयशाली 
उनने समाधि-ध्यानरूपी चक्रके द्वारा बडी कठिनतासे जीतने योग्य 
मोहबलको पराजित किया। 


ग्‌ हस्थ जीवनकी असुविधाओको ध्यानमे रखते हुए प्राथमिक साधक 
की अपेक्षा उस हिसाके सकलपी, विरोधी, आरम्भी और उद्यमी 
चार भेद किए गए है। सकल्प नि३चय या इरादा ( 7#6760% ) को 
कहते हे। प्राणघातके उद्देश्य्से की गई हिसा सकल्‍पी हिसा कहलाती है। 
शिकार खेलना, मास भक्षण करना सदश कार्योमे सकत्पी हिसाका दोष 
लगता है। इस हिसामे कृत, कारित अथवा अनुमोदना द्वारा पापका सचय 
होता है। साधकको इस हिसाका त्याग करना आवश्यक है। विरोधी 
हिसा तब होती है, जब अपने ऊपर आक्रमण करनेवाले पर आत्मरक्षार्थ 
दस्त्रादिका प्रयोग करता आवश्यक होता है। जैसे अन्याय वृत्तिसे परराष्ट्र- 
वाला अपने देशपर आक्रमण करे उस समय अपने आश्वितोकी रक्षाके 
लिए सग्राममे प्रवृत्ति करता। उसमें होनेवाली हिसा विरोधी 
हिसा है। प्राथमिक साधक इस प्रकारकी हिसासे बच नहीं सकता। यदि 
वह आत्मरक्षा और अपने आशज़्ितोके सरक्षणमे चुप होकर बैठ जाए 
तो न्‍्यायोचित अधिकारोकी दु्दंशा होगी। जान-माल, मातृ जातिका 
सन्‍मान आदि सभी सकटपूर्ण हो जाएँगे। इस प्रकार अन्तमे महान्‌ धर्मका 
ध्वस होगा। इसलिए ' साधनसम्पन्न समर्थे शासक अस्त्र-शस्त्रसे सुसज्जित 
रहता है, अन्यायके प्रतीकारार्थ शान्ति और प्रेमपूर्ण व्यवहारके उपाय 
समाप्त होनेपर वह भीषण दण्ड प्रहार करनेसे विमुख नही होता। 


इस प्रसगमे अमेरिकाके भाग्य-विधाता अन्नाहमलिकनके ये शब्द 
विशेष उद्बोधक हे, मुझे यूद्से घृणा है और मे उससे बचना चाहता 
हू । मेरी घणा अनुचित महत्त्वाकाक्षाके लिए होनेवाले यूद्ध तक ही सीमित 
हूँ । न्याय रक्षार्थ युद्धका आह्वानन वीरताका परिचायक है। अमेरिकाकी 
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अखण्डताके रक्षार्थ लडा जाने वाला युद्ध न्यायपर अधिष्ठित है, अत मुझे 
उससे दुख नही है।” 
यह सोचना कि बिना सेना अस्त्र-शस्त्रादिके अहिसात्मक पद्धतिसे 

राष्ट्रीका सरक्षण और दुष्टोका उन्मूलन हो जाएगा, असम्यक है। भावना 
के आवेशमे ऐसे स्वप्न-सामाज्य तुल्य देशकी मधुर कल्पना की जा सकती 
है, जिसमे फौज-पुलिस आदि दण्डके अग-प्रत्यगोका तनिक भी सद भाव नही 
हो। अहिसा विद्याके पारदर्शी जैन-तीर्थकरों और अन्य सत्पुरुषोने मानव 
प्रकृतिकी दु्बेलताओको लक्ष्यमे रखते हुए दण्ड नीतिको भी आवश्यक 
बताया है । सागारधर्माम्‌ तमे दिया गया यह पद्म जैन दृष्टिको स्पष्ट शब्दो 
मे प्रकट करता है- 

“दण्डो हि' केवलो लोकमिसं चामु च रक्षति। 

राज्ञाशात्रौ च॒ पुत्रे च यथा दोष सम धृत ॥ ४, ५ । 


राजाके द्वारा छात्र एवं पुत्रमें दोषानूसार पक्षपातके बिना-समान 
रूपसे दिया गया दण्ड इस लोक तथा परलोककी रक्षा करता है। 

इसमे सन्‍्देह नही है कि कर्मभूमिके अवतरणके पूर्व लोग मन्दकषायी 
एव पवित्र मनोवृत्तिवाले थे इसलिए दिष्टसरक्षण तथा दुष्ट-दमन निमित्त 
दण्डप्रयोग नहीं होता था, किन्तु उस सुवर्ण युगके अवसानके अनन्तर 
दूषित अन्त करणवाले व्यक्तियोकी वृद्धि होने लगी, अत सार्वजनिक 
कल्याणार्थ दण्ड-प्रहार आवश्यक अग बन गया, कारण दण्ड-प्राप्तिके 
भयसे लोग क्‌मार्गमे स्वयं नहीं जाते। इसी कल्याण भावको दुष्टिमे 'रख 
भगवान्‌ व्‌ षभनाथ तीर्थंकर सदृश अहिसक सस्क्ृतिके भाग्य-विधाता महा- 
पुरुषने दण्ड धारण करनेवाले नरेशोकी सराहता की, कारण इसके आधीन 
जगत्‌के योग और क्षेमकी व्यवस्था' बनती है। महापुराणकार आचार्य 
जिनसेनने कहा है - 


मा नी पजनफमननानकाक, आज + कलम 


१ चधुगधारा' सासिक, साख, ४८, पृ० ५२६। 


अहिसाके आलोकमे १५३ 


“दुष्टाना निग्रह' शिष्ट-प्रतिपालनमित्ययम्‌ । 

न॒ पुरासीत्कमों यस्सात्पजा. सर्वा निरागस.॥ २५१॥” 

“दइण्डभीत्या हि. लोकोयमपथ नानधावति। 

युक्‍तदण्डकरः तस्मात्‌ पाथिव. पृथ्वीं जयेत्‌॥ २४५३ ॥* 

“ततो दण्डधरानेताननमेने नृपान्‌ प्रभु । 

तदायत्त हि. लोकस्य योगक्षेमानुचिन्तनम्‌ ॥ २५५॥ पर्व १६। 

जैन कथानकोसे इस दृष्टिके रक्षणकी पुष्टि होती है। एक राजाने 
धोषणा कर दी थी कि आष्टाहिक नामक जैनपर्वमे आठ दिन तक किसी 
भी जीवधारीकी हिसा करनेवाला व्यक्ति प्राणदण्ड पाएगा। राजाके 
पुत्रने एक मेढककों मारकर समाप्त कर दिया। राजाको पुत्रकी हिसनवृत्ति- 
का पता लगा तब अपने पुत्रका मोह त्यागकर जैन नरेशले पुत्रके लिए फासी 
की घोषणा की। 

प्राणदण्डके अनौचित्यको हृदयगम करनेवाले इस उदाहरणमें अति- 
रेक मानेगे। किन्तु वीतराग भावसे जब देशमे चन्द्रगुप्तादि नरेशोके 
समयमे ऐसी कठोर दण्ड-व्यवस्था थी, तब पापसे बचकर लोग अधिक 
सन्मार्गोन्मुख होते थे। एक जैन अग्नेज बन्धुने इग्लेडसे पत्र भेजकर अपनी 
जिज्ञासा व्यक्त की थी कि-जैन होनेके नाते हालके महायुद्धमे वह किस 
रूपमे प्रवृत्ति करे। 

यह एक कठिन प्रश्न है। यदि स्वार्थ, अन्याय, प्रपच, स्वेच्छाचारिता 
के पोपणार्थ आततायीके रूपमे युद्ध छेडा जाता है तो उसमे स्वेच्छापूर्वक 
सहयोग देनेवाला अनीतिपूर्ण वृत्तिका प्रवर्धक होनेके कारण निर्दोष नहीं 
कहा जा सकेगा। इतना अवश्य है कि समष्टिके प्रवाहके विस्द्ध 
एक व्यक्तिकी आवाज नकक्‍कारखानेमे तृतीकी आवाज” के समान 
ही अरण्यरोदनसे किसी प्रकार कम न होगी। इस विकट परिस्थितिमे 
उसे समुदायके साथ कदम उठाना पडेगा, अन्यथा शायद प्राणोसे भी हाथ 
धोना पडे। यदि उसमे अन्यायके प्रतीकार योग्य दृढ़ आत्मबलकी 
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कमी हो तो उसे आसक्ति छोड़ युद्धमें सम्मिलित होना होगा। इसके 
सिवा कोई चारा ही नहीं है। अनासक्तिपूर्वक कार्य करनेमे और 
आसक्तिपूर्वक कार्य करनेमे बन्धकी दृष्टिसे बडा अन्तर है। 

कोई-कोई लोग युद्धबो आवश्यक और शौयंवर्धक मान सदा उसके 
लिए सामग्रीका सचय करते रहते है और युद्ध छेडनेका निमित्त मिले या 
न मिले किसी भी वस्तुको बहाना बना अपनी अत्याचारी मनोवृत्तिकी 
तृप्तिके लिए सग्राम छेंड देते है। उन लोगोकी यह विचित्र समझ रहती 
है कि बिना रक्‍तपात तथा युद्ध हुए जातिका पतन होता है और उसमें 
पुरुषत्व नही रहता-फ्रक%&6  &76  [087068ज्रापडां5ड ० शा! 
'एछ0 53७7 86 जशातरि०्पा 8 >थाण्वाठलकों 06649 8 
780९ त6028ए8 80वें ॥0568 8 गाक्ष।00व * 


जम॑नीको युद्धस्थलमे पहुँचनेकी प्रेरणा करनेवाला जन विद्वान्‌ 
नीदशे यूदको मानो धर्मका अग मानता हुआ जोरदार शब्दोमे युद्धकी 
प्रेरणा करता हुआ कहता है-सकटमय जीवन व्यतीत करो। अपने 
नगरोको विसूवियस ज्वालामुखी पर्वतकी बगलमे बनाओ। युद्धकी 
तैयारी करो। में चाहता हूँ कि तुम लोग उनके समान बनो, जो अपने 
शत्रुओकी खोजमे रहते है। मे तुम्हें युद्धकी मन्त्रणा देता हूँ, मेरी मन्त्रणा 
शान्तिकी नहीं, विजयलाभकी है। तुम्हारा काम युद्ध करना हो, 
तुम्हारी शान्ति विजय हो। अच्छा युद्ध प्रत्येक उद्देश्कों उचित बना 
देता है। यूद्धकी वीरताने दयाकी अपेक्षा बडे परिणाम पैदा किए हे। 
तुम्हारी दयाने नही, वीरताने अबत॑क अभागे लोगोकी रक्षा की है। तुम 
पूछते हो नेकी क्या है” वीर होना नेकी है। सुन्दर और चित्ताकर्षक होने 
का नाम नेकी नहीं है। यह बात कमारिणेको कहने दो। आज्ञा- 


>अन----६+--७ -++२+४नतत->रक-स०+व_ननक+"फ-बनम »- ०-५० किक बन लत नन नस न जलननानज लगन नितनाकन चलन न कनकन जकन-7 कक तलब न किक 7 7 7ए एक चिककएच अएएकएरए चना फन एििटणण 7 शंकिकिलकपिनिनन+भ >कसन न» पजकान»<-न- वकननमनन+ नम मन. 
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पालन और युद्धका जीवन व्यतीत करो। खाली लम्बी जिन्दगीसे 
क्या फायदा ?* 


थे 


वह यह भी कहता हूँ 'जो देश दुर्बल ओर घृणास्पद बन गए है, वे 
यदि जीवित रहना चाहते हे तो उन्हे युद्ध रूप औषध ग्रहण करनी चाहिये । 
मनुष्यको युद्धके लिए शिक्षा दी जानी चाहिए और स्त्रियोको योद्धाओके 
मनोरजन करनेमे विज्ञ बनाना चाहिए। इसके सिवाय अन्य वाते बेसमझी 
की हैं। क्या आप यह कहते है कि पवित्र उद्देयके कारण युद्ध भी पवित्र 
हो जाता है? मेरा तो आपसे यह कहना है कि अच्छा यूद्ध प्रत्येक उद्देश्य 
को स्वय पवित्रता प्रदान करता है 


इस प्रकारकी युद्धनीतिकी दुर्बलता वर्तमान यूड्धके परिणामने ही 
प्रकट कर दी। हावंर्ड यूनिवर्सिटीके तत्त्वज्ञानके प्रो० डा० जाजें सान्‍्ता- 
यनते युद्धपर गम्भीर विचारकर जो बात युद्धके पूर्व लिखी थी वह यूरोप 
की रक्‍्त-रजित भूमिमे आज दृष्टिगोचर हो रही है। डॉ० जाजेने लिखा 
था- युद्ध राष्ट्रकी सम्पत्तिका नाश करता है, उद्योगोकोी बन्द करता 
है, राष्ट्रके तरुणोकों स्वाहा कर देता है, सहानुभूतिको सकीर्ण 
बनाता है और साहसी-सैनिक वृत्तिवालो द्वारा शासित होनेके दुर्भाग्यको 
प्राप्त कराता है। वह भावी पीढीकी उत्पत्तिका भार दुबंल, वदसूरत, पौरुष- 
१. “विज्ञालभारत” सन्‌ ४१ से। 
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हीन व्यक्तियोपर सौपता है। युद्धको साहस और सद्गुणकी भूमि स्वीकार 
करना, ऐसा ही है जैसे व्यभिचारको प्रेमकी भूमि कहना।* 


टाल्सटायका कथन बडा महत्त्वपूर्ण है, “युद्धका ध्येय प्राणघात 
है, उसके अस्त्र हे जासूसी, छल, छलकी प्रेरणा, अधिवासियोका विनाश, 
उनकी' सपत्तिका अपहरण करना अथवा सेनाकी रसदकी चोरी करना, 
दगा और झूठ, जिन्हें सैनिक उस्तादी कहते है । सैनिक व्यवसायकी आदतों 
में स्व-तत्रताका अभाव रहता हैं। उनको अनुशासन, आलस्य, अज्ञानता 
ऋरता, व्यभिचार तथा शराबखोरी कहते है।” 


साधारणतया लोग युद्धकी भीषणताको भूलकर उसके औचित्यका 
समर्थन कर बैठते हे! ऐसोको ड्यूक श्राफ वेलिगटनके ये शब्द शान्त भावसे 
हृदयगम करना चाहिए जिनमे कहा है मेरी बात मानिये, अगर 


१ पु 78 छठ 9४६ एछ४0८४ फक्कात077 58 ए९७00, 200१००0:7९४ 78 
गातंप्रडाए06५, 78 गिी0ए2०", 7६%098 ॥६$ 8ए7ए967968, 2०070400775 
70 60 96 2९०एछापाल्त 9ए५ बद5६ 67पप्रए/टएड 70वें 408ए९8 ६76. छुपाए, 
वेटणाल्ते, छावे फ्रगाशक्षयोँप्7 00 97९९९ ४7९ म5+  8०॥7९८ा०क्वाए07. 
0 ढक्का। छक्का! ६96 80 0 ९०0फ888 छावे. ए7प९6 78 सार8 एथ्ीफए 
तव6ए8प०)॥९७ए 46 80 0०6 ॥0ए४6 7 

जछाकव--#? 56, 800४ 67 कराए 7765८ €वे 9706 ए 8$#6छाइतान 
४ 3, 37926 00 एक्का' 0प7 72 (७ $977899879 


२ »पृए6 एुफफु086 0 छक्का 78 गरापण्येंटछ , एऑ83 ६00५ 87"2 
80ए५0029, #78६8073 धावे ४96 ९00०0प्रा'82९77९४7६४ 07 ४-28807), £06 
एप ०0 ४6 गरध्ोजॉछ0 59, 7॥00909789 ए60 07 ४९७72 "07 
67 +$06 ड्पएए 0० 8. बा, वेंढलशा छा कल्ड उक्कीलते 
ग्ररक्षाए "प्868, 768 ॥क00 07 6 शातिक्ाएए 97068४8४8070 878 
ह6 2080708€ 07 ९६९07, ] €. वाइटए76, 70]07688, 727707970९, 
कप्टो(ए, बेंढ०8फपका, वैंशप्रगाट्रव्गाता८४७ 7? 

जद 2तत॑ 2९००९ 9फ ८ 08४0. 





अहिसाके आलोकमे १५७ 


सुम यूद्धको एक दिन देख लो, तो तुम सर्वशैक्तिशाली परमात्मासे प्रार्थना 
करोगे कि भविष्यमे मुझे एक घण्टेके लिए भी युद्ध न देखना पडे।* 

वर्तमान यूद्धोकी प्रणाली और गति-विधिको देखते हुए यह कहना 
होगा कि उनका बाहय रूप अच्छा बताया जाता है और उनके अन्त- 
रगमे दुष्टता, अत्याचार, दीनोत्पीडन आदिकी कृत्सित भावनाएँ विद्य- 
मान है। इस स्वार्थपूर्ण युद्धसे न्‍्यायका सरक्षक, पौरुषका प्रवर्धक, गुणी 
जनोका उदबोधक, दीनोका उद्धारक धर्मे-युद्ध बिलकुल भिन्न है। 
वर्तमान युद्ध तो इस बातको प्रमाणित करते हे कि जडताके अखण्ड उपासक 
पदिचमके वैज्ञानिक जगतने ही यह स्व-परध्वसी अविद्या सिखाई। 
स्वर्गीय एण्ड्यूज महाशयने लिखा था,-एक युद्धके अनन्तर 
दूसरा छिड गया और उससे छूटकारा नहीं दीखता। वास्तविक बात तो 
यह है कि पश्चिमी सभ्यतामे कुछ खराबी अवश्य है जो स्व-विनाशिनी 
प्रवत्तियोकी पुनरावृत्तिकी ओर प्रतिरोधके उपायके बिना प्रेरित करती है ।”* 

प्राथमिक साधकको अपने उत्तरदायित्वका खयाल रखते हुए राष्ट्र 
आदिके सरक्षण निमित्त मजबूर हो विरोधी हिसाके क्षेत्रमे अवतीर्ण 
होना पडता है। समाजके कल्याणार्थ राष्ट्रके मागंमे दुर्जनरूपी 
काटोको दूर किये बिना राष्ट्रका उत्थान और विकास नहीं हो सकता। 
लेकिन इसका अर्थ यह नही है कि कण्टकके नाम पर रास्तेके मूलरूप 
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बनियादी पत्थरोंको भी उखाड कर फेका जाए। ऐसी अवस्थामे यदि 
हम कण्टकोसे बचे, तो गहरे गड़ढे अपनी गोदमे गिरा हमे सदाके लिए 
बिना सुलाए न रहेगे। एकान्तरूपसे युद्धमे गुणको ही देखनेवाला सारे 
ससारको भयकर विसूबियस ज्वालामुखी नहीं, पौराणिक जगतमे 
वर्णित प्रलयकी प्रचण्ड ज्वालापुञ्जरूपमे परिणत कर देगां। उस सर्व- 
सहारिणी अवस्थामें क्या आनन्द और क्या विकास होगा ? नीदक्षेकी 
दृष्टिमे मनुष्य भूखे व्याघुके समान है। उसके अनुसार पशु-जगत्‌॒का 
मात्स्य-न्याय उचित कहा जा सकेगा। लेकिन, विवेकी और प्बुद्ध 
मानवोका कल्याण पशुताकी ओर झुकनेमें नहीं है। इस विश्वमे 
महामानव बन हमें एक ऐसे कूटुम्बका निर्माण करना हैं, जिसमे रहने 
वाला देश, जाति आदिकी सकीर्ण परिक्षियोसे पूर्णतया उन्मक्त हो और 
यथार्थमे जिसकी आत्मामे “बसुबेब कुदुस्बकस्‌' का अमूल्य सिद्धान्त विद्य- 
मान हो। विख्यात लेखक लुई फिशरका कथन कितना वास्तविक है, 
हमने पिछले महायुद्धमे कैसरको पराजित' किया था, तो पश्चात्‌ हमें 
हिंटलरकी प्राप्ति हुईैं। हिटलरके पराजयके उपरान्त यह सभव है कि 
हमे और भी क्षतिकारी हिटलर मिले। यह तब तक होगा, जब तक हम 
उस भूमि और बीजको ही नहीं समाप्त कर देते, जिससे हिटलर, मुसो- 
लिनी तथा अन्य लडाक्‌ लोग पैदा होते हे ।* 
इस प्रसगमे जर्मन-विद्वान॒की अपेक्षा प्रख्यात विद्वान बेरि० सावरकर 
की हिसा-अहिसा सम्बन्धी चिन्तना भी विचारणीय है। वे लिखते है- 
“हिंसा और अहिसाके कारण दुनिया चलती है। अपनी-अपनी सीमाके 
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अन्दर दोनो आवश्यक हे। इनके बिना ससार नहीं चल सकता। 
माता अपने वक्षस्थलसे बच्चेकों दूध पिलाती है, उसके इस 
व्यागमें अहिसा जरूर हैं परन्तु जिस समय उसपर कोई दूसरा 
आक्रमण करनेके लिए आता है तो वह मुकाबलेपर हिसाके 
लिए तैयार हो जाती है। इस प्रकार हिसा-अहिसा दोनों एक स्थानपर 
विद्यमान है। समस्त सृष्टि हिसा-अहिसा पर खडी है, इससे तो यह प्रतीत 
होता है कि माता जो आक्रमणकारीकी हिसाके लिए उतरती है, वह उचित 
है।” इस प्रसगमे जैन गृहस्थकी दृष्टिसि यदि हम विचार करे तो 
आक्रमणकारीके मुकाबलेके लिए माताका पराक्रम प्रशसनीय गिना जाएगा, 
उसे विरोधी हिसाकी मर्यादाके भीतर कसना होगा जिसका गृहस्थ परि- 
हार नही कर सकता। आगे चलकर श्रीसावरकर सकलपी हिसाको भी 
उचित बताते हे। उसका वैज्ञानिक अहिसक समर्थन नही करेगा। 


वे कहते हें- यदि में चित्रकार होता, तो ऐसी शेरनीका चित्र 
बनाता, जिसके म्‌हसे रक्‍्तकी बिन्दु ठपकती होती। इसके अतिरिक्त 
उसके सामने एक हिरन पडा होता, जिसे मारनेके कारण उसके सु हमे 
रक्‍त लगा होता। साथ ही वह अपने स्तनोसे बच्चेको दूध पिला रही हो । 
ऐसा चित्र देखकर आदमी झठ समझ सकता है कि दुनियाकों 
चलानेके लिए किस प्रकार हिसा-अहिसाकी आवश्यकता है। हिसा-अहिसा 
एक दूसरे पर निर्भर हे ।* 

यह चित्र पराक्रमी अहिसककी वृत्तिका अवास्तविक चित्रण करता 
है। सच्चा अहिसक अपने पराक्रमके द्वारा दीन-दुर्बलका उद्धार करता है, 
उस पर आई हुईं विपत्तिको दूर करता है। दीन पर अपना शौये॑ प्रदर्शन 
करनेमे अत्याचारीकी आभा दिखाई देती है । बेचारा मृग असमर्थ है, कमजोर 
है, किन्तु हो पूर्णतया निर्दोष। उसके रक्‍्तसे र|ज्जित शेरनीका 
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मुख शौयका प्रतीक नहीं कहा जा सकता। वह क्रूरता और 
अत्याचारका चित्र आखोके आगे खड़ा कर देता है। शेरनीके समान 
महान्‌ शक्तिका समञ्चय प्रशसनीय है, अभिवन्दनीय है, किन्तु अत्या- 
चारीके स्थानपर दीनोका उसका शिकार बनाया जाना शक्ततिः परेषा 
परिपीडनाय' की सूक्तिकों स्मरण करता है । वास्तविक अहिसक गृहस्थ 
मजबू रीकी अवस्थामे विरोधी हिसा करता है । ठीक शब्दोमे तो यो कहना 
चाहिए कि उसे हिसा करनी पडती हैं। प्राणघात करनेमे उसे 
प्रसन्नता नही है, किन्तु वह करे क्या ? उसके पास ऐसा कोई उपाय नहीं 
है जिससे वह कण्टकका उन्मूलन कर न्यायकी प्रतिष्ठा स्थापित कर सके । 
व्याध्यीकी सर्वदा पशुओकी हिसन-वृत्ति मानवका पथ-प्रदर्शश नहीं कर 
सकती, कारण उसमें पशुताकी ओर आमत्रण है। उसमे पशुबलके 
सद्भावके साथ-साथ पशु-व त्तिका भी प्रदर्शन है। अत शौयके नामपर 
अत्याचारीके चित्रको आदर्श अहिसाधारीकी तस्वीर नही कहा जा सकता। 
वह॒ चित्र अत्याचारी और स्वार्थी (77: 874 52757 ) 
आ्राणीका वर्णन करता है। आदर्श अहिसक मानवका नही। 


'सत्र० रा० ब० जस्टिस जे० एल० जैनीने जेन-अहिसाके विषयमे जो 
महत्त्वपूर्ण उदगार प्रकट किए थे उनका अवतरण इतिहासज्न स्मिथ महा- 


जय अपने भारतीय इतिहासमे इस प्रकार देते हे-- जैन आचार-शास्त्र 
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सब अवस्थावाले व्यक्तियोके लिए उपयोगी है। वे चाहे नरेश, योद्धा, 
व्यापारी, शिल्पकार अथवा कृषक हो, वह स्त्री-पुरुषकी प्रत्येक अवस्थाके 
लिए उपयोगी है। जितनी अधिक दयालुतासे बन सके अपना ककर्तंव्य 
पालन करो। सूत्र रूपमे यह जैनधर्मका मुख्य सिद्धान्त है।” 
हिसाका तृतीय भेद आरम्भी हिसा कहा जाता है। जीवन-यात्राके 

लिए दरीररूपी गाडी चलानेके लिए उचित रीतिसे उसका भरण-पोषण 
करनेके लिए आहार-पान आदिके निमित्त होनेवाली हिसा आरम्भी हिसा 
है। शुद्ध भोजन-पानका आत्म-भावोके साथ घनिष्ठ सम्बन्ध है, यह 
बात पहिले स्पष्ट की जा चुकी है। हितोपदेशमे हरिण पात्रके द्वारा शुद्ध 
आहारके सम्बन्धमे एक महत्त्वपूर्ण पद्म आया है- 

“स्वच्छन्दवनजातेन शाकेनापि प्रपूय॑ते। 

अस्य दग्धोदरस्यार्थे क. कूर्यात्‌ पातक महत्‌ ॥* 


जब स्वच्छुन्दरूपसे वनमे उत्पन्न वनस्पतिके द्वारा उदर-पोषण हो 
सकता है तब इस दग्ध-उदरके लिए कौन बडा पाप करे ? 


जिनके प्राण रसना इन्द्रियमे बसते हे, वे तो इन्द्रियके दास बन विना 
विवेकके राक्षस सदृश सर्वभक्षी बननेसे नहीं चूकते। मद्य, मासादि द्वारा 
शरीरका पोषण उनका ध्येय रहता है। अनेक प्रकारके व्यजनादिसे 
जिहवाको लाचसी देकर अधिक-से-अधिक परिमाणमे भोज्य सामग्री 
उदरस्थ की जाती है। पहश्ुजगत्‌॒के आहारपानमे भी कुछ मर्यादा रहती 
है, किन्तु भोगी मानव ऐसे पदार्थों तककों स्वाहा करनेसे नहीं चूकता, 
जिनका वर्णन सून सात्तविक प्रवृत्तिवालोकों वेदना होती है। 


समाट्‌ श्रकबरका जीवन जब जैन सत हरिविजय सूरि आदिके 

सत्सगसे अहिसा भावसे प्रभावित हुआ तब' अ्रबुलफजलके दाब्दोमें समाट- 

की श्रद्धा इस प्रकार हो गई- व ॥8 शठ ए876 +86 8 7707 
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यह उचित बात नही है कि इन्सान अपने पेटको जानवरोकी कन्न बनाये 
( 7--0790977 ५४०), 8, 33& ५. 70. 880 ) यवन समाद 
अकबरने अपने जीवनपर प्रकाश डालते हुए यह भी कहा है-“मास-भक्षण 
प्रारभसे ही मुझे अच्छा नहीं लगता था, इससे मेने उसे प्राणिरक्षाका 
सकेत समझा और मेने मासाहार छोड दिया।* 


बौद्ध वाड मयमे, बुद्ध-देवके सूकर-महृव' भक्षणका उल्लेख पा शूकर- 
का मास बुद्धते खाया यह अर्थ, मालूम होता है चीन और जापानने 
हृदयगम किया है। यदि ऐसा न होता तो आज मास-भक्षणमे वे देश अन्य 
मास-भक्षी देशोसे आगे न बढते। एक बार समाचार पत्रोमे बौद्ध जगत्‌- 
के लोगोके आहार-पानपर प्रकाश डालनेवाला लेख प्रकट हुआ था। उससे 
विदित होता था कि वे लोग आहारके नामपर किसी जीवको नही छोडते। 
वे सर्वभक्षी हे, सर्पभक्षी भी है। कृत्रिम उपायोसे मलिन वस्तुओमें 
कीटादि उत्पन्न कर वे अपनी इच्छाको तृप्त करते है। प्रतीत 
होता हैँ अपने धर्ममे आनन्दका अतिरेक अनुभव करनेवाले धर्मा- 
नन्‍्दजी कोसम्बी ने यह सोचने का कष्ट नहीं किया कि धर्मके 
प्रधान स्तम्भभे जीवनके दौथिल्यसे गतानुगतिक वृत्तिवाली जनताका 
क्या हाल होता है। बुद्ध जगत्‌की अमर्यादित मास-गुृद्धता यह निर्णय निका- 
लनेके लिए प्रेरित करती है, कि शाक्य मुनिके जीवनके साथ शूकर-मह॒व-- 
शुकर मासका दुर्भाग्यसे सम्बन्ध रहा होगा। उसे देख चेलोने अपनी अपनी 
प्रवृत्ति द्वारा गुरुको भी पीछे कर दिया। कोसम्बीजीको इसी प्रकाशमे 


२, 77070 ए्रज् €परी6४फ एटदा5 जाी९60०एश' ३ ऊर्तेकरत 87774 
$00०प ६0 96 ९०0० :€वत 07 ग्राढ, 4 0007वें 76 एछ76/ ६95४0९]088 छतावें 
ढचावें प्8 ए0 77... ] 07 < क्ा5 ०९॥७ ६0 ग्राताट्या2 & 76- 
ए६8आए 40+ [70० 80प्रगए काश 00 3 >द्वा॥९तें 7070 87077 
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जेनोका आहार-पान और महावीरकी जीवन-चर्याका अध्ययन करना 
चाहिए था। कदाचित्‌ कुक्कूडमस, बहु अट्ठिय” का सम्बन्ध प्रक्षिप्त 
न होकर यदि वास्तवमें महावीरके साथ होता तथा उसका मास-परक 
अर्थ रहता, तो बौद्ध जगत॒के समान जैन जगत्‌ भी आमिप आहार द्वारा 
अहिसा तत्त्वज्ञानकी सुन्दर समाधि बनाए बिना न रहता। वाह्य जाली 
प्रमाणोकी निस्सारताका पता अन्तरग साक्षियोके द्वारा न्यायविद्याके 
पण्डित आजकी चूस्त, चालाक अदालतोमे लगाया करते हे। उसी अन्तरग 
साक्षीके प्रकाशमे यह ज्ञात होता है कि बौद्धजगत्‌॒के समाव हिसन-द्रवृत्ति 
के पोषणनिमित्त परम कारुणिक महावीरके पुण्य जीवनमे बुद्ध-जीवनकी 
तरह आमिष आहारकी कत्पना की गई। किन्तु, जैन आचार- 
शास्त्र, जेन श्रमणोकी ही नहीं, गृहस्थोकी चर्याका मासके सिवा अन्य 
भी असात्तविक शाकाहार तकसे असम्बन्ध रूप अन्तरग साक्षिया महावीर 
की अहिसाको सूर्य प्रकाशके समान जगत्‌के समक्ष प्रकट करती है और 
मुमुक्षुको सम्यक मार्ग सुझाती हे कि विश्वका हित पवित्र जीवनमे है। 

श्रीयुत्‌ गगाधर रामचन्द्र साये बी० ए० ने भारतवर्षाचा मारमिक 
इतिहास” लिखनेमे निष्पक्ष दृष्टिको भूला धर्मका विक्ृत चित्रण कर 
अपनी साम्प्रदायिक दृष्टिको परितृप्त करनेका प्रयत्व किया है। पानी 
छानकर पीनेसे क्या लाभ हे, आज यन्त्रविद्याके विकास होनेके कारण 
प्रत्येक विचारकके ध्यानमे आ जाते है । पानी छानकर पीनेसे अनेक जलस्थ 
जन्तु पेटमे पहुँचनेसे बच जाते है। जन्तुओके रक्षणके साथ पीने 
वालेका भी रक्षण होता है । क्योकि कई विचित्र रोग जेसे नहरुआ आदि 
अनछने पानीके ही दुष्परिणाम है। अत्यन्त सूक्ष्म जीवोका छन्नेके द्वारा 
भी रक्षण सम्भव नही है, फिर भी माइक्रास कोप-अणुवीक्षण यन्त्र द्वारा 
इस बातका पता चलता है कि कितने जीवोका एक साधारण सी प्रक्रियासे 
रक्षण हो जाता है। मनुस्मृति सदृश हिसात्मक बलिके समर्थक शास्त्रमे 
भी निम्नलिखित इलोक छुनेजल ग्रहणका समर्थक पाया जाता है - 
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“दृष्टिपूतत न्‍्यसेत्पाद वस्त्रपृ्तं जल॑ पिबेत्‌ । 
सत्यपूता बदेद्‌ वात, मनः्युत ससाचरेत्‌॥” ६४६ । 
इससे जैनियोके दया-धर्मरक्षक तत्त्वका पोषक छना पानी पीनेका 
उपहास करनेमे सानेजीका सयानापन सत्यके प्रकाशमे नहीं दीखता। 
जैनधर्ममे अहिसाका सम्बन्ध उस प्रवृत्तिसे हैं जो मानसिक निर्मेलता 
एवं आत्मीय स्वास्थ्यका सरक्षण करे। साधनाके पथमे मनुष्यका जेसा- 
जैसा विकास होता जाता है, वेसे-वैसे वह अपनी चर्या प्रवृत्तिको सात्त्विक 
प्रबोधक और सवर्धक बनाता है। जिन पदार्थेसि इन्द्रियोकी लोलुपता 
बढती है, उच्च साधनाके पथमे उनका परिहार बताया गया है। भोजन- 
की पवित्रता जिस प्रकार उच्च साधकके लिए आवश्यक है, उसी प्रकार 
जलविषयक विशुद्धता भी लाभप्रद है। जेसे रोगी व्यक्तिको वेद्य उष्ण 
किए हुए जल देनेकी सलाह देता है क्योकि वह पिपासाका वर्धेक नहीं 
होता, दोषोको शमन करता है, अग्निको प्रदीप्त करता है और क्या-क्या 
लाभ देता है, यह छोटे-बडे सभी वैद्य बतावेगे। आत्माको स्वस्थ बनानेके 
लिए वह सावधान रहता है कि-“शरीर व्याधिमन्दिर' न बने और स्वास्थ्य- 
सदन रहे, तो तप साधना, लोकहित, ब्रह्मचिन्तन आदिके कार्योमे बाधा 
नहीं आएगी। अन्यथा रोगाकरान्त होनेपर- 
“कफ-वात-पित्तें: कण्ठावरोधनविधो स्मरण कुतस्ते।” 
वाली समस्या आए बिना न रहेगी। 
आत्मनिर्मलताके लिए शरीरका नीरोग रखना सावकके लिए इृष्ट 

है और शरीरकी स्वस्थताके लिए शुद्ध आहार-पान वाछनीय है। इसलिए 
स्वास्थ्यवर्धक आहारपान पर दृष्टि रखना आत्मीक निर्मलताकी 
दुष्टिसे आवश्यक है । उष्ण जल तैयार करनेमे स्थूल दृष्टिसे जलस्थ जीवो 
का तो ध्वस होता ही है, साथ ही अग्नि आदिके निमित्तसे और भी जीवो 
का घात होता है। किन्तु, इस द्रव्यहिसाके होते हुए भी मानसिक 
निर्मेलता, नीरोगता आदिकी दृष्टिसे उच्च साधककों गरम किया हुआ 
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जल लेना आवश्यक बताया है। यदि बाह्य हिसाके सिवाय मन स्थिति 
पर दृष्टि न डाली जाय तो ससारमे बडी विकट व्यवस्था हो जाएगी और 
तत्त्वज्ञानकी बडी उपहासास्पद स्थिति होगी। अ्रमृतचर्व आचार्यने 
लिखा है, कि अहिसाका तत्त्वज्ञान अतीव गहन है और इसके रहस्यको 
न समझनेवाले अज्ञोके लिए सदगूरु ही शरण हें जिनको अनेकान्त विद्याके 
द्वारा प्रबोध प्राप्त होता है। 
प्राणशघातको ही हिसाकी कसौटी समझनेवाला, खेतमे क्ृषि कर्म 
करते हुए अपने हल द्वारा अगणित जीवोको मृत्युके म्‌खमे पहुँचानेवाले 
किसानको बहुत बडा हिसक समझेगा और प्रभातमें जगा हुआ मछली 
मारनेकी योजनामे तल्लीन किन्तु कारणविशेषसे मछली मारनेको न जा 
सकनेवाला मनस्ताप सयुकत धीवरकों शायद अहिसक मानेगा। अहिसक 
विद्याके प्रकाशमे किसान उतना अधिक दोषी नही है जितना वह धीवरा' 
है। किसानकी दृष्टि जीववधकी नही हँ, भले ही उसके कार्यमे जीवोकी 
हिसा होती है। इसके ठीक विपरीत धीवरकी स्थिति है। उसकी आत्मा 
आकण्ठ हिसामें निमग्न है, यद्यपि वह एक भी मछलीको सनन्‍्ताप नही दे 
रहा' है । अतएवं यह स्वीकार करना होगा कि यथार्थ अहिसाका उदय, 
अवस्थिति और विकास अन्त करण वृत्तिपर निर्भर हैं। जिस बाह्य 
प्रवत्तिति उस निर्मेल वृत्तिका पोषण होता है, उसे अहिसाका अग माना 
जाता है । जिससे निर्मेलताका शोषण होता हैँ, उस बाह्य बृत्तिको (भले 
ही वह अहिसात्मक दीखे) निर्मेलताका घातक होनेके कारण हिसाका 
अग माना है। 
१ “वध्ततोडपि कर्षकादुच्चे: पापोड््ननज्नपि धीवर'।” 
-सागारधर्मामुत २. ८र२। 
“अ्ध्लन्नपि भवेत्पापी, निध्नन्नपि ने पापभाक्‌ । 
अभिध्यानविदशेषण यथा धोवरकर्षकों 
; -यशास्तिलक पूर्वार्थ पृ० ५५१॥ 
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देखो, रोगीके हितकी दृष्टिवाला डॉक्टर आपरेशनमे असफलता- 
वद्य यदि किसीका प्राणहरण कर देता हे, तो उसे हिसक नही माना जाता। 
हिसाके परिणामके बिना हिसाका दोप नहीं लगता। कोई व्यक्ति अपने 
विरोधीके प्राणहरण करनेकी दृष्टिसे उसपर बन्दृक छोडता है और देववश 
निशाना चूकता है। ऐसी स्थितिसे भी वह व्यक्ति हिसाका दोषी माना जाता 
है, क्योकि उसके हिसाके परिणाम थे। इसीलिए वह आजके 
न्यायालयमें भयकर दण्डको प्राप्त करता है। इस प्रकाशमे भारत- 
वर्ष के धामिक इतिहासके लेसकका जैन-अहिसा पर जआक्षेप निर्मल प्रमाणित 
होता है ।' 

उद्योगी हिसा वह है जो खेती, व्यापार आदि जीविकाके उचित 
उपायोंके करनेसे हो जाती है। प्राथमिक साथक बुद्धिपूर्वक किसी भी 
प्राणीका घात नहीं करता, किन्तु कार्य करनेमे हिसा हो जाया करती है। 
इस' हिसा-अहिसाकी मीसमासामे हिसा करना' और हिसा हो जाना' में 
अतर है। हिसा करनेमे बुद्धि और मनोवृत्ति प्राणघातकी ओर स्वेच्छा- 
पूर्वक जाती है, हिसा हो जानेमे मनोवृत्ति प्राणघातकी नही है, कितु साधन 
तथा परिस्थितिविशेषवश प्राणघात हो जाता है। मुमुक्षु ऐसे व्यवसाय, 
वाणिज्यमे प्रवृत्ति करता है, जिनसे आत्मा मलिन नहीं होती, अत क्रूर 
अथवा निन्दतीय व्यवसायमे नहीं लगता। न्याय तथा अहिंसाका रक्षण- 
पूर्वक अल्पलाभमे भी वह सनन्‍्तुष्ट रहता है। वह जानता है कि शुद्ध तथा 
उचित उपायोसे आवश्यकतापूरक सपत्ति मिलेगी, अधिक नहीं। वह 
सम्पत्तिके स्थानसे पृुण्याचरणकों बडी और सच्ची सम्पत्ति मानता है। 
आत्मानुशासनमे लिखा है - 

“लद्धंधंनेविवर्ध्ते सतामपि न सस्पद। 
न हि स्वच्छाम्बुनि पूर्णा कदाचिदषि सिन्धव.॥ ४४५ ॥* 





१ भ्रध्याथ ७। 
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सत्पुरुषो तककी सम्पत्ति शुद्ध धनसे नहीं बढती है। स्वच्छ जलसे 
कभी भी सम्‌द्र नही भरा जा सकता। 

एक कोटचधीश प्रख्यात जन व्यवसायी बन्धुने हमसे पूछा- हमने 
दुग्धादिके प्रचार तथा पशूपालन निमित्त बहुतसे पुओका पालन किया 
है। जब पशु व द्ध होने पर दूध देना बिलकुल बन्द कर देते हे, तब अन्य लोग 
तो उन निरुपयोगी पशुओको कसाइयोको बेच ख्चेंसे मक्त हो द्वव्यलाभ 
उठाते है किन्तु जैन होनेके कारण हम उनको न देचकर उनका 
भरण-पोषण करते है, इससे प्रतिस्पर्धाके बाजारमे हम व्थिय 
आथिक लाभसे वचित रहते है। बताइये आपकी उद्योगी हिसा 
की परिधिके भीतर क्या हम उन असमर्थ पशुओको बेच सकते हे ? ” मेने 
कहा-कभी नहीं। उन्हें बेचना करता, कृतघ्नता तथा स्वार्थपरता 
होगी ।! जैसे अपने कुटुम्बके माता, पिता आदि वृद्धजनोके अर्थशास्त्र 
की भाषामे निरुपयोगी होने पर भी नीतिबजास्त्र तथा सौजन्य विद्याके 
उज्ज्वल प्रकाशमे दीनसे दीन भी मनृष्य उनकी सेवा करते हुए उनकी 
विपत्तिकी अवस्थासे आराम पहुँचाता है, ऐसा ही व्यवहार उदार तथा 
विद्याल दृष्टि रख पश्‌ जगत्के उपकारी प्राणियोका रक्षण करना कतेंव्य 
हैं। बडे बडे व्यवसायी अन्य मा्गंसि धनसचय करके यदि अपनी उदारता 
द्वारा पशुपालनमे प्रवृत्ति करे, तो अहिसा धर्मकी रक्षाके साथ ही साथ 
राष्ट्रके स्वास्थ्य तथा शक्तिसवर्धनमे भी. विशेष सहायता प्राप्त हो। 

मनुष्यजीवन श्रेष्ठ और उज्ज्वल कार्योके [लए है। जो दिग्भान्त 
प्राणी उसे अर्थ अर्जेन करनेकी मशीन सोच यन केन प्रकारेण सम्पत्ति 
सचयका साधन मानते हे, वे अपने यथाथे कल्याणसे वज्चित रहते है। 
विव की मानव अपने आदर्श रक्षणके लिए आपत्तिकी परवाह नही करता। 
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वह तो, विपत्तियोकों आमत्रण देता है और अपने आत्मबलकी 
परीक्षा लेता है। ऐसा अहिसक शराब, हड्डी, चमडा, मछलीके तेल सदुश 
हिसासे साक्षात्‌ सम्बन्धित वस्तुओके व्यवसाय द्वारा बडा धनी बन राज- 
प्रासाद खडे करनेके स्थानपर ईमानदारी और करुणापूर्वक 
कमाई गई सूखी रोटीके टुकडोको अपनी झोपडीमे बैठकर खाना 
पसद करेगा। वह जानता है कि हिसादि पापोमे लगनेवाला व्यक्ति नरक 
तथा तिय्य॑ज्न्च पर्यायमे वचनातीत विपत्तियोको भोगा करता है । अहिसात्मक 
जीवनसे जो आनन्दनिर्शर आत्मामे बहता है उसका स्वप्नमे भी दर्शन 
हिसकव त्तिवालोके पास नही होता। बाह्य पदा्थोके अभावमें तनिक 
भी कष्ट नहीं है, यदि आत्माके पास सह्विचार, लोकोपकार और पवि- 
त्रताकी अमूल्य सम्पत्ति है। मेवाडकी स्वतन्त्रताके लिए अपने राजसी 
ठाठको छोड वनचरोके समान घासकी' रोटी तक खा जीवन व्यतीत करने- 
वाले क्षत्रिय-कुल-अवतस महाराणा प्रतापकी आत्मामे जो शान्ति और 
शक्ति थी, क्या उसका शताश भी अकबरके अधीन बन माल उडाते 
हुए मातृभूमिको पराधीन करनेमे उद्यत मानसिहको प्राप्त था? 
इसी दुष्टिसिे अहिसाकी साधनामे कुछ ऊपरी अडचने आदें भी तो 
कृतर्क की ओटसे हिसाकी ओर झुकना लाभप्रद न होगा। जिस कार्यमे 
आत्मा की निर्मल वृत्तिका घात हो उससे सावधानीपूर्वक साधकको 


बचना चाहिए। 
इस अहिसात्मक जीवनके विषयमे लोगोने अनेक भान्त धारणाएँ 


बांध रखी हे । कोई यह सुझाते है कि यदि आनन्दकी अवस्थामे किसी 
को मार डाला जाए, तो शान्तभावसे मरण करनेवालेकी सदगति होगी। 
वे लोग नहीं सोचते कि मरते समय क्षण-मात्रमे परिणामोकी क्‍या से क्‍या 
गति नही हो जाती। प्राण परित्याग करते समय होनेवाली वेदनाको बेचारा 
प्राण लेनेवाला क्‍या समझे | 

“जाके पांव न फटी बिवाई, सो क्‍या जाने पीर पराई।” 
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कोई सोचते हे दुखी प्राणीके प्राणोका अन्त कर देनेसे उसका दुख 
दूर हो जाता है। ऐसी ही प्रेरणासे अहिसाके विशेष आराधक गाधीजीने 
अपने सावरमती आश्रममे एक रुग्ण गो-वत्सको इन्जेक्शन द्वारा यम- 
मन्दिर पहुंचाया था। अहिसाके अधिकारी ज्ञाता आचाय॑ अ्रमृतचन्द्र स्वामी 
इस कृतिम पूर्णतया हिसाका सद्भाव बतलाते हे। जीवन-लीला समाप्त 
करने वाला भूमवश अपनेको अहिसक मानता है। वह नहीं सोचता कि 
जिस प्‌ व॑सचित पापकर्मके उदयसे प्राणी कष्टका अनुभव कर रहा है, 
प्राण लेनेसे उसकी वेदना कम नहीं होगी। उसके प्रकट होनेके साधनोका 
अभाव हो जानेसे हमे उसकी यथा अवस्थाका परिचय नही हो पाता। 
हा, प्राणघात करनेके समान यदि उस जीवके असाता देनेवाले 
कर्मका भी नाश हो जाता, तो उस कायम हिसाका सद्भाव स्वीकार 
किया जाता। पशुके साथ मनमाना व्यवहार इसलिए कर लिया जाता 
है कि उसके पास अपने कष्टोको व्यक्त करनेका समुचित साधन नहीं 
है । बछडेके समान मनुष्याकृतिधारी किसी व्यक्तिके प्रति पूर्वोक्त करुणा 
का प्रदर्शन होता तो आधुनिक न्यायालय उसका उचित इलाज किए बिना 


न रहता। 
यह भी कहा जाता है कि आख बदकर उन पश्ुओ आदिके प्राण 


लो, जो दूसरोके प्राण लिया करते हे। इस भान्त दृष्टिके दोषको बताते 
हुए पडितवर श्राश्ाधरजी समझाते हे कि इस प्रक्रियासे ससारमे चारो 
ओर हिसाका दौर-दौरा हो जाएगा तथा अतिप्रसग नामका दोष 
आएगा। बडे हिसकोका मारने वाला उससे भी बडा हिसक माना 
जाएगा और इस प्रकार यह भी हनन किया जानेका पात्र समझा 
जाएगा। हिसक शरीर धारण करने मात्रसे ही हिसात्मक प्रवृत्तिका 
प्रदर्शत किए बिना उन्हें मार डालना विवेकशील मानवके लिए उचित 
नहीं कहा जा सकता। पशु जगत्‌मे भी कभी-कभी कोई विशिष्ट हिसक- 
प्राणीकी आत्मामे अहिसाकी एक झलक आ जाती है। जैसा पहिले बता 
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दिया गया है कि भगवान्‌ महावीर बननेवाले सिहकी पर्यायमे उस जीवने 
अहिसाकी चमत्कारिणी साधना आरम्भ कर दी थी। क्या बिना सोचे 
समझे उसके सिंह शरीरको देख उसे मृगारि मान लेना और उसके प्राणघात 
के लिए प्रवृत्ति करता उचित होगा ? आचार्य गुणभद्रने उस सिहके विषय 
में लिखा है-*स्वार्थ मृगारिशब्बोड्सोँ जहे तस्मिनू दयावति -उस 
दयावान्‌ सिहके विषयमे मृगारि-मृगोका छात्र इस शब्दने अपने यथार्थ 
अर्थका परित्याग कर दिया था-वह शब्द रूढिवश प्रचारमे आता था। 
यह भी बात साधक सोचता है कि इस अनन्त ससारसे भूमण करता 
हुआ यह जीव आज सिह, सर्पादि पर्यायमे है और अपनी पर्याय- 
दोषके कारण अहिसात्मक वृत्तिको धारण नही कर सकता है, तो उसके 
जीवनकी समाप्ति कर देना कहा तक उचित है? क्योकि हिसन करना 
उन आत्म-विकासहीन पशुओके समान मेरा धर्म नहीं है। जिस पशुको 
में मारनेकी सोचता हूँ सम्भव है कि मेरे अत्यन्त स्नेही हितैषी जीवका ही 
उस पर्यायमे उत्पाद हुआ हो और दुर्भाग्यवश उस हतभाग्यको मनुष्योके 
द्वारा कर मानी जानेवाली पर्यायमें जन्म मिला हो। ऐसे प्राणी 
के हनत करनेके विचारसे आत्मामे करताका शैतान अड्डा जमा 
लेता है। फिर उसमेंसे अहिसात्मक वृत्ति दूर हो जाती है। अतएव 
दयालू व्यक्तिकों अधिकसे अधिक प्रयत्न प्राणरक्षाका करना चाहिए। 
कभी-कभी जन्मान्तरमे हिसित जीव अच्छा बदला भी लेता है, यह नहीं 
भूलना चाहिए। 
अहिसाके नामपर एक बडी विचित्र धारणा सर्वेभक्षी चीन, जापान 
आदि देशोमे पाई जाती हैं। अहिसाका विनोदसय प्रदर्शन देख डा० रघुवीर, 
एस० ए०, परी० एच० डी० ने “जापानमे बुद्ध-अहिसा-सिद्धान्तका 
परिपालन” शीर्षक लेखसे बताया था कि जापानी लोग चेरी नामक वक्ष- 
की लकड़ियोको खुदाईके काममे लाते है इसलिए टोकियोमे 
उनकी' आत्माकी शान्तिके लिए प्रार्थना की जाती है। दूटी हुई पुतलियों 
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तथा सुइयोमें आत्माका सद्भाव स्वीकार करके उनकी शान्ति निमित्त 
ब्‌द्धदेवसे अभ्यर्थना की जाती है। जिन-जिन जानवरोको जापानी लोग खा 
जाते हे उनकी शान्तिनिमित्त वे प्रार्थना करते हें।। इस पद्धतिसे वे अपने 
को पवित्र और छ॒ुद्ध समझने लगते है। यह परिताप वाणीके 
स्थानमे तथा दम्भके बदलेमे यदि सत्यसे समन्वित होकर हृदयसे 
उदितः होता तो जापानियोके जीवनमे अहिसा परमो धर्म” का 
जागरण हुए बिना न रहता। 

आज जो विश्वमे विपत्ति और सकटका नग्न नर्ततन दिखाई पड रहा 
है, उसका यथार्थ कारण यही है कि लोगोमे आत्मवत्‌ सर्वभूतेषु' की 
भावना प्रसुप्त हो गयी है, और उसके स्थानपर स्वार्थलाधनकी जघन्य 
एवं सकी दृष्टि जाग्रत हो उठी हैं। 
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इस सम्बन्धमे देशरत्न डॉ० राजेन्द्र प्रसादजीके प्रयाग विश्वविद्यालय 
के उपाधि वितरणोत्सवके अवसरपर व्यक्त किए गए अन्त करणके उद्गार 
विशेष महत्त्वपूर्ण है “मेरे विचारसे यह विषम अवस्था इसलिए पैदा 
हुई है, कि मानवने प्रकृति-विजयकी धुनमें अपनी आत्माकों भुला दिया 
और उसने दौलत इकट्ठी करनेमे धर्मको तिलाजलि दे दी हैं और शक्ति 
सचित करनेमे स्नेहका परित्याग कर दिया है।” इसलिए विनाशसे बचने 
के विषयमे उनका कथन है, “वह पथ है आत्मविजयका पथ। वह पथ है 
त्याग और सेवाका पथ । वह पथ हैं भारतकी प्राचीनतम सस्कृतिका पथ" 
(ता० १२-१२-१६४७) यह आत्म विस्मृतिका ही दुष्परिणाम है, जो 
लोग निरक्‌॒रा हो पशुवधमे प्रवृत्त हो, स्वार्थलाधना निमित्त मनुष्यके 
जीवनका भी मूल्य नहीं आकते, और नरसहारकारी कार्योमे भी निरन्तर 
लगे रहते हे। मासभक्षी लोग तो कहते हे-गायमे आत्मा नहीं है- 
( / ९८0छए 788 70 850प्री ), किस्तु स्वार्थी विपक्षी व॑र्गमे भी 
आत्मा नही मानता हुआ प्रतीत होता हैं। आज जिस उच्चतिका उच्च नाद 
सर्वत्र सून पडता है, वह आत्म-जागरण अथवा सच्ची जीव-रक्षाकी उन्नति 
नहीं है, किन्तु प्राणघातके कुशल उपायोकी वृद्धि है। 

डॉ० इकबालकी उक्ति कितनी यथार्थ है - 

“जान ही लेनेकी हिक्मतमे तरक्की देखी। 
मोतका रोकनेंवाला कोई पैदा न हुआ ? ” 

मौतके म्‌ हसे बचा, अमर जीवन और आनन्दपूर्ण ज्योतिको प्रदान 
करनेकी श्रेष्ठ सामर्थ्यं और उच्च कला अहिसामे विद्यमान है। 

इस अहिसाकी साधनाके लिए इस प्राणीको अपनी अधोमुखी वृत्तियो 
को ऊर्ध्वगामिनी बनानेका उद्योग करना पडता है। साधारणतया जल 
नीचेकी ओर जाता है। उसे ऊँची जगह भेजनेको विशेष उद्योग आव- 
इयक होता है, उसी प्रकार जीवकी प्रवृत्तिको समुन्नत बनाना श्रम और 
साधनाके द्वारा ही साध्य होगा, सुमधुर भाषणों, मोहक प्रस्तावों या 
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वाह्य विशिष्ट वस्त्रादि धारणसे यह काम नहीं होगा। श्री कालेलकर 
महाशयका कथन विशेष आकर्षक है “बिना परिश्रम किए हम अहिसक 
नहीं बन सकेगे। अहिसाकी साधना बडी कठिन है। एक ओर पौद्गलिक 
भाव खीच-तान करता है, तो दूसरी ओर आत्मा सचेत बनता है। दरीर 
प्रथम विचार करता है, आत्मा उत्कषंका चिन्तन करता है। दूसरोका हित 
हृदयमे रहनेसे आत्मा धामिक श्रद्धावान बनता है। आज देखते है, तो 
'पता चलता हैं कि सब राष्ट युद्धसे पृथक रहना चाहते है, पर साथ ही साथ 
युद्धकी सामग्री भी पूरे जोरसे जुटाते फिरते हें।” ऐसी विकट स्थितिमें 
परित्राणका क्‍या उपाय होगा, इस सम्बन्ध वे कहते है, आजकी मान- 
व॒ताकों यूद्धके दावानलसे मुक्त करनेका एकमात्र उपाय भगवान्‌ महा- 
वीरकी अहिसा ही है ।शुभचन्द्राचाय कहते है - 
“यत्किड्चित्ससार शरीरिणा दु खशोकभयबीजम्‌। 
दौर्भाग्यादि समस्त तढ्िसासम्भव ज्ञेयस्‌ ॥“ 
-ज्ञानाणंव पू० १२०। 

इस ससारमे जीवोके दु ख, शोक, भयके बीजस्वरूप दुर्भाग्य आदि 
का दर्शन होता है, वह सब हिसासे उत्पन्न समझना चाहिए। एक कविने 
कितना सून्दर कहा है- 
“ए9]06ए७' 8८68 0 प्राक्षाड फुधांए) 8 87976, 
माशइटा/ जाती पा ६76 इल्वुपलं ड४ॉपात006 ए०ट. 
थे0ए'5 प्रा प्र7० ६6 77707 07 (ए047658 8708, 
9४0 5०0छ5 ६76 975&77706, जय 700 2पटॉ2 +967086 ?? 
जो दूसरेके मार्गमे जाल बिछाता है, वह स्वय उसमें गिरेगा। करुणा 
की शाखामे आनन्दके फल लगते हे । जो काठा बोता है वह गुलाबकों 
नही पावेगा। 


५6 
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साधकके लिए जिस प्रकार पुण्य-जीवत और पवित्र प्रवृत्तियोकी 
आवश्यकता है, उसी प्रकार हृदयसे सत्यका भी निकटतम परिचय होना 
आवद्यक है। मनुष्यकी मर्यादित शक्तिया हे । पदार्थेके परिज्ञानके साधन 
भी सदा सर्वेथा सव्वेत्र सबको एक ही रूपमे पदार्थोका परिचय नही कराते। 
एक वृक्ष समीपवर्ती व्यक्तिको पुष्प-पत्रादि-प्रपूरित प्रतीत होता 
है, तो दूरवर्तीकोी उसका एक विलक्षण आकार दीखता है। पर्व॑तके 
समीप आनेपर वह हमे दुर्गंभ और भीषण मालूम पडता है, किन्तु दूरस्थ 
व्यक्तिको वह रस्य प्रतीत होता हे-“दूरस्था भूधरा रम्या । इसी 
प्रकार विश्वके पदार्थोके विषयमे हम लोग अपने-अपने अतुभव और अध्ययन 
का विश्लेषण करें, तो एक ही वस्तुके भिन्न-भिन्न प्रकारके अनुभव मिलेगे , 
जिनको अकांदय होनेके कारण सदोष या भूम-पूर्ण नही कहा जा सकता। 
एक सखिया' नामक पदार्थके विषयमे विचार कीजिए। साधारण जनता 
उसे विष रूपसे जानती है, किन्तु वेद्य उसका भयकर रोग निवारणमें 
सदा प्रयोग करते है। इसलिए जनताकी दृष्टिसे उसे मारक कहा जाता 
है और वैद्योकी दृष्टिसे लाभप्रद होनेके कारण उसका सावधानीपूर्वक 
प्रयोग किया जाता है। 

इसी प्रकार वस्तुओके विषयमे भिन्न-भिन्न प्रकारकी दृष्टिया सुनी 
जाती है और अनुभवमे भी आती हैँ । इन दृष्टियोपर गम्भीर विचार 
न कर कूप-मण्ड्कवत्‌ सकीर्ण भावसे अपनेको ही यथार्थ समझ विरोधी 
दृष्टिको एकान्त असत्य मान बैठते हे। दूसरा भी इनका अनुकरण करता 
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है। ऐसे सकीर्ण विचारवालोके सयोगसे जो सघर्ष होता है उसे देख साधा- 
रण तो क्या बडे-बडे साधुचेतस्क व्यक्ति भी सत्य-समीक्षणसे दूर हो परो- 
पकारी जीवनमे प्रवृत्ति करनेकी प्रेरणा कर चुप हो जाते हे। और, यह 
कहने लगते हे-सत्य उलझनकी वस्तु है। उसे अनन्त कालतक सुलझाते 
जाओगे तो भी उलझन जैसीकी तेसी गोरख-धन्धेके रूपमे बनी 
रहेगी। इसलिए थोडेसे अमूल्य मानव-जीवनको प्रेमके साथ व्यतीत करना 
चाहिए। इस दृष्टिवाले बुद्धिके धनी होते है, तो यह शिक्षा देते हे- 
“कोई कहे कछ है नही, कोई कहें कछ हे । 
है ओ नहीके बीचमे, जो कुछ है सो हैं॥ 


साधारण जनताकी इस विषयमे उपेक्षा दृष्टिको व्यक्त करते हुए 
कवि श्रकबरने कहा हैं- 
“मज़हबी बहस मेने की ही नहीं 
फालतू अकक्‍ल मुझसे थी ही नहीं।” 


ऐसी धारणावाले जिस मार्गमे लगे हुए चले जा रहे हे, उसमे तनिक 
भी परिवर्तंनको वे तैयार नहीं होते। कारण, अपने पक्षकों एकान्त सत्य 
समझते रहनेसे सत्य-सिन्धुके सर्वांगीण परिचयके सौभाग्यसे वे वचित 
रहते हैे। एक बार एक विश्वधर्म सम्मेलनमे मुझे सम्मिलित होनेका सुयोग 
मिला। बोद्धधर्मका प्रतिनिधित्व करनेवाले दशेन-श्ास्त्रके आचार्य एक 
डॉक्टर महानुभावने कहा था कि-बुद्ध-देवने प्रपञ्चके विषयमे सत्य 
समीक्षणकी दृष्टिमें अपने भकक्‍तोका काल-क्षेप करता उचित नहीं 
समझकर लोक-सेवा, प्रेम, धर्म-प्रचार आदिको जीवनोपयोगी कहा । 
इसलिए डाक्टर महाशयकी दृष्टिमे दाशनिकताका सार्गे कण्टक-मय 
और म्‌ग-मरीचिकाका रास्ता था। उस समय जैन-धर्मकी समन्‍्वयकारी 
दुष्टिपर प्रकाश डालनेकी चिन्तनामे में निम्न था। जेनधमंके अपने 
भाषणके प्रारम्भमे मेने बौद्ध प्रतिनिधिके प्रभावको ध्यानमे रखते हुए कहा- 


१७६ जेनशासन 


कि-चार्वाकने तो पूर्वोक्त दृष्टिसे भी आगे बढ लोकोपयोगी आकर्षक 
युक्ति द्वारा विश्वकी समीक्षाकों बालू पेलि निकाले तेल” जैसी सारहीन 
समस्या समझाया। देखिए वह क्या कहता है-तकके सहारे सत्यको 
देखना चाहो तो वह हमारा ठीक मार्ग-दर्शन नहीं करता। जिस प्रकार 
तक एक पक्षके औचित्यको बतानेवाली सामग्री उपस्थित करता है उसी 
प्रकार अन्य पक्षको उचित बतानेवाली सामग्रीकी भी कमी नही है। शास्त्रो 
के प्रमाण भी परस्पर विचित्रताओसे परिपूर्ण हे। एक ज्ञानी पुरुष 
की लिखी बात प्रमाणित माने और दूसरेकी नहीं, यह सलाह ठीक 
नही जेंचती । धर्मका स्वरूप मनुष्यकी बृद्धिके परे है। वह है अथवा 
नही, नही कह सकते। गडरियेके नेतृत्वमे जिस प्रकार भेडोका झुण्ड रहा 
करता है उसी प्रकार प्रभावशाली पुरुष अपने-अपने पन्थका नेता 
बन लोगोको अपनी ओर खीच लेता है। इस दृष्टिसे तो मानव-जीवन 
की जो विशेष-शक्ति तकंणा है, वह बिल्कूल अकायंकारी हो 
जाती है। ऐसी निबिड-निराशाकी अवस्थामे भी जैनधर्मका अने- 
कान्तवाद अथवा स्यादवाद नामका वैज्ञानिक उपाय पर्याप्त प्रकाद 
तथा स्फूर्ति प्रदान करता है। 


सत्यका स्वरूप समझनेमे डरकी कोई बात ही नही है। भूम, असामर्थ्य॑ 
अथवा मानसिक दुर्बलताके कारण कोई बडा सन्‍्त बन और कोई दार्शनिक 
के रूपमे आ हमें रस्सीको साप बता डराता है। स्याद्वाद विद्याके 
प्रकाशमे साधक तत्काल जान लेता है कि यह सर्प नही रस्सी है-इससे 
डरनेका कोई कारण नही हैं। 


पुरातनकालमे जब साम्प्रदायिकताका नशा गहरा था, तब इस 
स्थाह्माद सिद्धान्तकी विक्ृत रूप-रेखा प्रदर्शित कर किन्ही-किन्ही नामा- 
कित धर्माचायोने इसके विरुद्ध अपना रोष प्रकट किया और उस सामग्रीके 
अति “बाबावाक्य प्रमाणम्‌” की आस्था रखनेवाला आज भी सत्यके प्रकाश 
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से अपनेको वचित करता है। आनन्दकी बात है कि इस युगमे साम्प्र- 
दायिकताका भूत वैज्ञानिक दृष्टिके प्रकाशमे उतरा, इसलिए स्याद्वादकी 
ग्‌ण-गाथा बडे-बडे विशेषज्ञ गाने लगे। जर्मन विद्वान्‌ प्रो० हमेंन जेकोबीने 
लिखा है- जैनधर्मके सिद्धान्त प्राचीन भारतीय तत्त्वज्ञान और धामिक 
पद्धतिके अभ्यासियोके लिए बहुत महत्त्वपूर्ण हे। इस स्याद्वादसे 
सर्वे सत्य विचारोका द्वार खुल जाता हैं।” इण्डिया आफिस 
लन्दनके प्रधान पुस्तकालयाध्यक्ष डा० थामसके उद्गार बड़े महत्त्वपूर्ण 
हें-- न्‍्यायशास्त्रमे जैन न्‍्यायका स्थान बहुत ऊँचा है। स्याद्वादका स्थान 
बडा गम्भीर है। वह वस्तुओकी भिन्न-भिन्न परिस्थितियोपर अच्छा प्रकाश 
डालता है।” भारतीय विद्वानोमे निष्पक्ष आलोचक स्व० पण्डित 
महावीरप्रसाद द्ववेदीकी आलोचना अधिक उदबोधक है-प्राचीन 
ढरेंके हिन्दू-धर्मावलम्बी बडे-बडे श्ास्त्रीतकतकः अब भी नहीं जानते 
कि जैनियोका स्याद्वाद' किस चिडियाका नाम है। धन्यवाद है जर्मनी, 
फ्रान्स और इग्लेण्डके कुछ विद्यानुरागी विशेषज्ञोकों जिनकी क्ृपासे इस 
धर्मके अनुयायियोके कीति-कलापकी खोजकी ओर भारतवर्षके इतरजनों 
का ध्यान आक्कृष्ट हुआ। यदि ये विदेशी विद्वान जेनोके धर्मग्रल्थोकी आलो- 
चना न करते, उनके प्राचीन लेखकोकी महत्ता प्रकट न करते तो हमलोग 
दायद आज भी प्व॑ंवत्‌ अज्ञानके अन्धकारमे ही डूबते रहते।” 

गांधीजीने लिखा है “जिस प्रकार स्याद्गादको में जानता हूँ, उसी प्रकार 
में उसे मानता हूँ। मुझे यह अनेकान्त बडा प्रिय है।” 

श्रीयुत महामहोपाध्याय सत्यसस्प्रदायाचार्थ प० स्वामी रामसिश्रजी 
शास्त्रीने लिखा है कि- स्याद्वाद जैनधर्मका एक अभेद्य किला है, जिसके 
अन्दर प्रतिवादियोके मायामय गोले प्रवेश नहीं कर सकते।” 

अब हमें देखना है कि यह स्याह्वाद क्‍या हैं जो शान्त गम्भीर और 
असाम्प्रदायिकोकी आत्माके लिए पर्याप्त भोजन प्रदान करता है। स्यात्‌' 
शब्द कथड्चित्‌ू-किसी दुष्टिसे (#"077 50776 907४ ० श6एछ ) 
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१७० जनशासन 


अर्थका वोधक है। वाद' शब्द कथनक्रों बताता है। इसका भाव यह है 
कि वस्तु किसी दृष्टिसे इस प्रकार है, किसी दृष्टिसे दूसरी प्रकार है। 
इस तरह वस्तुके शेष अनेक धर्मो-गुणोको गौण बनाते हुए गुण- 
विशेषको प्रमुख बनाकर प्रतिपादन करना स्याह्वाद है। स्वामी समस्तभद्र 
कहते हे- 
“स्थाह्द:  सर्वथकान्तत्यागात्‌ किवृत्तचिद्विधि ।” 
“अआप्तमीमासा १०४। 


लघीयस्त्रयमे अकलककदेव लिखते हे- अन कान्तात्मकार्थकथन 
स्यथाह्ाद '-अनेकान्तात्मक-अनेक धर्म-विशिष्ट वस्तुका कथन करना 
स्याह्माद है।” कथनके साथ स्यात्‌ शब्दका प्रयोग करनेसे सर्वथा एकान्त 
दुष्टिका परिहार हो जाता है। स्याद्वादमे वस्तुके अनेक धर्मोका 
कथन होनेके कारण उसे अनेक धर्मवाद अथवा अनेकान्तवाद कहते 
है। जब अनन्त धर्मोपर दृष्टि रहती है तब उसे सकलादेश-परिपूर्ण 
दृष्टि कहते हे। जब एक धर्मको प्रधान बना शेष धर्मोको गौण 
बना दिया जाता है तब उसे विकलादेश-अपूर्ण दृष्टि कहते है। विकला- 
देशको नय-दृष्टि और सकलादेशको प्रमाण-दृष्टि कहते हे। जीव 
में ज्ञान दर्शन, सुख, शक्ति आदि अनन्त गूण विद्यमान है। जब प्रति- 
पादककी विवक्षा-दृष्टि अनन्त गूणोपर केन्द्रित रहती है तब स्यात्‌ 
बब्दके साथ जीव” पदका प्रयोग उसके अनन्त धर्मोको सूचित करता 
है। इसलिए अकलक स्वामीने लिखा हँ-स्यात्‌ जीव एवं ऐसा कथन 
होनेपर स्यात्‌” शब्द अनेकान्त-अनेक धर्मपुझ्जकों विषय करता है। 
“स्थात्‌ अस्त्येवजीव ” इस वाक्यमे स्यात्‌” शब्द जीवके अस्तित्व गुणको 





१ “उपयोगौ श्रुतस्थ हो स्थाह्वादनयसंज्ञितो। 
स्थाह्ाद: सकलादेदा*' नयो विकलसंकथा ॥६२।॥ 
“लघोयस्त्रय ॥ 


समच्वयक्ा माग-स्याद्वाद १७६ 


प्रधानतासे बताता है । इस प्रकार स्यात्‌ शब्द द्वारा अनेकान्त और सम्यक्‌ 
एकान्तका बोध होता है।* 
वस्तुके अनन्त धर्मोका जिन एकान्तियोको पता नहीं है, वे स्याद्वाद 
विद्याका प्रतिपादन करनेमे समर्थ न हो सके। भगवान्‌ ऋषभदेवसे 
लेकर महावीर पर्यन्‍्त चौबीस तीर्थंकरोने श्रेष्ठ साधनाके फलस्वरूप 
सर्वज्ञताके सूर्यको प्राप्त किया ओर उसके प्रकाझमे स्याद्वाद विद्याका 
परिचय पाया। इसीलिए अकलकदेवने लघीयस्त्रय ग्रन्थके प्रमाणग्रवेश 
प्रकरणके प्रारम्भमे तीर्थकरोकों पुन पुन स्वात्मोपलब्धिके लिए प्रणाम 
करते समय स्याद्वादी' शब्दसे समलड कृत किया है। कितना भाववपूर्ण 
मगल इलोक हूँ - 
“धर्मतीर्थेक रेभ्योउस्तु स्पाद्वादिश्यो नसो नस । 
ऋषबभादिमहावीरान्तेस्यः.. स्वात्मोपलब्धये ।।' 
इस स्याह्गाद-वाणीके आधारपर महापुराणकार भगवज्जिनसेन जिनेन्द्र 
भगवानूमे सर्वज्ञताका सद्भाव सूचित करते हे। जिनेन्द्र वृषभनाथका 
स्तव करते हुए कहते हे,-“हे ईश, आपकी साव॑त्रिकी वाणीकी 
पवित्रता आपके सर्वज्ञपनेकों बताती है। इस जगतूमे इस प्रकारका 
महान्‌ वचन-बैभव अल्पनज्ञोमे नहीं दिखाई पडता है।” 


१ “स्याज्जीव एव इत्युक्तेडनेकान्तविषयः स्याच्छुब्द.। स्यादस्त्येव 
जीवः इत्युक्ते एकान्तविषय” स्पाच्छब्द: ।-लघी० पृ० २१॥ 
२ शसार्वज्ञ तव वक्‍तीश बच.शुद्धिरशेषगा। 
ने हि. वाग्विभवोी सन्द्धियामस्तीह पुष्कलः॥ १३३॥॥ 
वक्‍्तृप्रामाण्यतो देव. _वच.प्रासाण्यमिष्यते । 
न ह्यशुद्धतराहकबतु प्रभवन्त्युज्ज्वला गिर ॥ १३४॥ 
सप्तभंग्यात्मिकेय,)ं ते भारती विदवगोचरा। 


आप्तप्रतीतिससलां त्वग्युदृभावयितु क्षमा॥ १३५॥* 
-महापुराण, पर्व ३३% 


श्८० जैनशासन 


“प्रभो, वकताकी प्रामाणिकतासे बचनकी प्रामाणिकता मानी 
जाती है। अपविन्न वक्‍ताके द्वारा उज्ज्वल वाणी नहीं उत्पन्न होती है। 


“आपकी विद्व विषयिणी सप्तभग रूप भारती आपमे विशुद्ध आप्त- 
प्रतीतिको उत्पन्न करनेमें समर्थे है।” 


कवि धनजय कहते है “जिस प्रकार ज्वर-मुक्त' व्यवितका बोध 
उसके स्वर विशेषके द्वारा होता है उसी प्रकार स्याद्वाद वाणीके द्वारा 
जिनेन्द्र भगवान्‌की निर्दोषताका ज्ञान होता है।” 


आत्माकी सर्वज्ञतापर ताकिक दुष्टिसे पहिले प्रकाश डाला जा चुका 
है। यहा हम बौद्धोके अत्यन्त मान्य ग्रन्थ सज्मिसनिकाय (भाग १, पृ० 
६२-६३) का निम्नलिखित प्रमाण उपस्थित करते है, जिससे जैनधर्मंके 
प्रबल प्रतिद्दद्वी बौद्ध साहित्य द्वारा भगवान्‌ महावीरकी सर्वज्ञता 
की मान्यतापर प्रकाश पडता है। पुरातन बौद्ध पाली वाड़ मयमें भगवान्‌ 
महावीर और जैन सस्क्ृतिके विरुद्ध काफी असयत तथा रोषपूर्ण उद्गार 
अनेक स्थलोपर व्यक्त किए गए हे। भगवान्‌ महावीरके समकालीन 
साहित्यमे निम्नेन्थ ज्ञात-पुत्र महावीरको सर्वेज्ञ और स्वदर्शी तथा परिपूर्ण 
ज्ञात, दर्शनके ज्ञातापनेकी मान्यताका उल्लेख अत्यधिक प्रभावपूर्ण साक्षी 
माना जाना चाहिए। पालीमे दब्द ये हे- 


“लिगण्ठी, आवुसो, नाथपुत्तो सब्बञ्ज्ण्‌, सब्बदरसावी अ्रपरिसेस व्याण- 
दस्सन परिजानाति ।-म० नि०, भाग १, पृ० ६१-९३: ? 7.8. 
वाणीके द्वारा एक साथ परिपूर्ण सत्यका प्रतिपादन करना सम्भव 
नही है, इसलिए जिस धर्म या जिन धर्मोका वर्णन किया जाए वे प्रधान 
/ 
१ “ानार्थमेकार्थंसदस्त्वदुक्तं हित वचस्ते निशसय्य वक्‍तुः। 
निर्दोषतां के न विभावयन्ति ज्वरेण मुक्‍्तः सुगम स्वरेण॥' 
“विषापहार २६९ । 





न्‍ननानवकरपकाथअरमीनपकर-जरलकक 
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हो जाते है और अन्य गौण बन जाते हें। एकान्‍्त दृष्टिमे अन्य गौण धर्मो 
को वस्तुसे पृथक कर उन्हे अस्तित्वहीन बना दिया जाता है इसलिए 
मिथ्या एकान्त दृष्टिके द्वारा सत्यका सोदर्य समाप्त हो जाता है। अनेकान्त 
विद्याके प्रकाण्ड आचाण श्रमृतचद्व कहते हे-जिस प्रकार 
दि मन्‍्थन कर मक्खन निकालनेवाली ग्वालिन अपने एक हाथसे रस्सी 
के एक छोरको सामने खीचती है, तो उसी समय वह दूसरे 
हाथके छोरको शिथिल कर पीछे पहुँचा देती है, पर छोडती नहीं है, 
पश्चात पीछे गये हुए छोरको मुख्य बना रस्सीके दूसरे भागको पीछे ले 
जाती है । इस प्रकार आकर्षण और शिथिलीकरण क्रियाओ द्वारा दधिमेस 
सारभूत तत्त्वको प्राप्त करती है। अनेकान्त विद्या एक दृष्टिकों मुख्य 
बनाती है और अन्यको गौण करती है। इस प्रक्रियाके द्वारा वह तत्त्वज्ञान 
रूप अमृतको प्राप्त कराती है। 

पहिले सखियाको जन साधारणकी भाषामे प्राण-घातक बताया था, 
वेद्यराजकी दृष्टिमे उसे उसके विपरीत प्राण-रक्षक कहा था। इन परस्पर 
विरोधी प्रतीत होने वाले वक्तव्योमं विरोध इस प्रकार दूर किया जा 
सकता है कि यदि मनमानी मात्रामे बिना योग्य अनुपानके वह खाया 
जाय तो प्राण-रक्षक नही होगा किन्तु चतुर चिकित्सकके तत्त्वावधानमे 
यथाविधि सेवन करनेपर वही रोग-निवारक होगा। इसलिए उसे 
एक दृष्टिसे प्राणरक्षक कहना ठीक हैं। दूसरी दृष्टिसे प्राणघातक कहना 
भी सत्यकी मर्यादाके भीतर है। 

एक तीन इज्च्च लम्बी रेखा खिची है। उसे हम न तो छोटी कह 
सकते है और न बडी। उसका छोटापन अथवा लम्बापन सापेक्ष 





१ “एकेनाकर्षनती इलथ्यस्ती बस्तुतत््वमितरेण। 
अन्तेन जयति जैनी नीतिम॑न्थाननेत्रसिव गोपी ॥४* 
-पुरुषार्थसिद्धयुपाय २२५ 


श्पर जैनगासन 


(४८४७८ए८) है। पाच इज्चवाली रेखा ऊपर खीचनेपर वह लघ्‌ 
कही जाती है और दो इजञ्च मानवाली दूसरी रेखाकी अपेक्षा बह 
बडी कही जाती हैं। इसी प्रकार वस्तुके स्वरूपके विषयमे साधकको पता 
लगेगा कि समन्वयकारी परस्परमे मैत्री रखनेवाली दृष्टियोसे वस्तुका 
स्वरूप ठीक रीतिसे हृदय-ग्राही हो जाता है। यह स्याद्गाद हमारे नित्य 
व्यवह्ा रकी वस्तु है। इसकी उपादेयता स्वीकार किए बिना हमारा लोक- 
व्यवहार एक क्षण भी नहीं बन सकता। 


आाचाये हेसचद्वने बताया है, कि स्याद्वादका सिक्का सम्पूर्ण विश्व 
मे चलता है। इसकी मर्यादाके बाहर कोई भी वस्तु नहीं रह सकती। 
छोटेसे दीपकसे लेकर विशाल आकाश पर्यन्त सभी वस्तुएँ किसी दृष्टिसे 
नित्य और किसी दृष्टिसे अनित्य रूप अनेकान्त मुद्रासे अकित हे- 

“आदीपसाव्योम समस्वभाव स्याद्वादसुद्रानतिभेदि बस्तु। 

तन्नित्यमेवेकसनित्यमन्यदिति त्वदाज्ञादिबता. प्रलापाः॥ए' 

“अन्ययोगव्य ० 

लोक-व्यवहारमे हम देखते हे एक व्यक्ति अपने पिताकी दुृष्टिसे 
पुत्र कहलाता है, वही व्यक्ति, जो पुत्र कहलाता है भानजेकी अपेक्षा मामा, 
पुत्रकी दृष्टिसे पिता भी कहलाता है, इस प्रकार देखनेसे प्रतीत होता 
हैँ कि पुत्रपना, पितापना, मामापना आदि विशेषताएँ परस्पर जुदी- 
ज़ुदी हे किन्तु उनका एक व्यक्तिमे भिन्न दृष्टियोकी अपेक्षा बिना विरोधके 
सुन्दर समन्वय पाया जाता है। इसी प्रकार पदार्थोके विषयमे' भी सापे- 
क्षताकी दृष्टिसे अविरोधी तत्त्व प्राप्त होता है। वैज्ञानिक श्रान्स्टाइनने 
अपने सापेक्षतावाद सिद्धान्त ( ६6079 ० #&96ए79 ) द्वारा 
स्याद्गाद दृष्टिका ही समर्थन किया है। 

वस्तुके अस्तित्व गुणकों प्रधान माननेपर सद्भाव सूचकदृष्टि, 
समक्ष आती है और जब प्रतिषेध्य-निषेध किए जानेवाले धर्म मुख्य होते 
हैं, तब नास्ति नामक द्वितीय दृष्टि उदित होती है। वस्तु अपने द्रव्य, क्षेत्र, 


समन्वयका मार्ग-स्याद्वाद श्ण्डे 


काल ओर भावकी दुष्टिसे सत्स्वरूप है, वही वस्तु अन्य पदार्थों 
की अपेक्षा नास्ति रूप होती हँ। हाथी अपने स्वरूपकी अपेक्षा 
सद्भाव रूप है लेकिन हाथीसे भिन्न ऊँट, घोडा आदि गजसे भिन्न वस्तुओं 
की अपेक्षा हाथी असद्भावात्मक होता है। यदि स्वरूपकी अपेक्षा 
हाथीके सदभावक्े समान पररूपकी भी अपेक्षा हाथीका सदभाव 
हो तो हाथी, ऊँट, घोडे आदिमे कोई अन्तर न होगा। इसी प्रकार यदि 
ऊँट आदि हाथीसे भिन्न पदार्थोकी अपेक्षा जैसे गजको असद्भाव-नास्ति 
रूप कहते हे उसी प्रकार स्वरूपकी अपेक्षा भी यदि गज नास्ति 
रूप हो जाए तो हाथीका सदभाव नही रहेगा। 


'तत््वाथराजवारतिकमे आचाये अकलकदेबने वताया है कि- 
वस्तुका वस्तुत्व इसीमें है कि वह अपने स्वरूपको ग्रहण करे और परकी 
अपेक्षा अभाव रूप हो। इन विधि और निषेधरूप दृष्टियोको अस्ति ओर 
नास्ति नामक दो भिन्न धर्मो द्वारा बताया है। 


इस विषयकों समझानेके लिए न्याय-शास्त्रमे एक उदाहरण दिया 
जाता है कि दधि स्वरूपकी अपेक्षा दधि है, यदि वह दघिसे 
भिन्न ऊँटकी अपेक्षा भी दधि हो तो जिस तरह दि खाओ' कहनेपर व्यक्ति 
दहीकी ओर जाता है उसी प्रकार उपयु कक्‍त वाक्य सुनकर उसे ऊंटकी 
ओर दौडना था। किन्तु इस प्रकारका क्रम नही देखा जाता। इससे यह 
निष्कष॑ न्‍्यायोपात्त है कि वस्तु स्वरूपकी अपेक्षा अस्तिरूप है 
और पररूपकी अपेक्षा नास्तिख्प। इस रहस्यको तिरस्कारकी दृष्टिसे 
देखनेवाले बौद्ध-आचार्य धर्मकीतिकी कट आलोचनाका उपहासपूर्ण भाषा 
द्वारा मिराकरण करते हुए श्रकलकदेव कहते हे-बुद्धदेव अपने पूर्वभव 
मे एकवार मृग रह चुके हँ । वास्तवमे अनेकान्त विद्याके प्रकाशमे जीव 





१ “स्वपरात्मोपादानापोहनव्यवस्थापाद्य हि. वस्तुनों वस्तुत्वम्‌।” 
पूछ र्ढ 


श्८ोव जैनशासन 


की मग पर्याय और सुगत पर्याय पृथक्‌ है। मृगपर्यायमे सुगत 
पर्यायका अभाव है और सुगत पर्यायमे मृग पर्यायका अभाव है। यदि 
उनका परस्परमे अभाव न माना जाए तो निम्न प्रकार उपहासपूर्ण 
अवस्था प्राप्त होगी - 
“सुगतोडपि मगो जातो मुगोडषि सुगत स्थघृत । 
तथापि सुगतो वच्दयो मृगः खाद्यो यथेष्यते॥ ३७३॥ 
तथा वस्तुबलादेव भेदाभेदव्यवस्थिते' । 
चोदितों दधि खादेति किमुष्द्मभिधावति ? ॥ ३७४॥” 
“न्यायविनिशचय । 
सृगत भी मग हुए थे और मृग भी सूगत हुआ (इनमें यदि परस्पर भिन्नता 
न हो तो मृगके समान सुगतको भक्ष्य मानन। होगा अथवा सुगतके 
समान मृगको भी वन्दतीय कहना होगा) फिर भी सुगतकों 
जिस प्रकार तुम वन्य और मुगकों खाद्य मानते हो, उसी प्रकार 
वस्तुस्वभावके बलसे भेद-अभेदकी व्यवस्था होती हैं। इसलिए 
दही खाओ' कहनेपर ऊंटकी ओर क्यो दौडा जाए ? 
इस कथनका सार यह है कि, यदि दधिमें ऊंटका सदभाव होता 
अर्थात्‌ दधि अपने स्वरूपसे अस्तिरूप रहते हुए भी ऊँट आदिकी अपेक्षा 
से भी अस्तिरूप होता, तो दहीके समान अऊेटकों खानेकी ओर 
प्रवृत्ति होती, किन्तु ऐसा नही है। इसी दृष्टिको सुगतके उदाहरण 
द्वारा परिहासपूर्ण शैलीसे धर्मकीतिको सतुष्ट किया है। आजके यूगमें 
यह पद्धति प्रिय न लगेगी। किन्तु धर्मकीति और उनकी सद॒श शैलीवाले 
बौद्ध विद्वानोनें जिस ढगसे अनेकान्त तत्त्वज्ञानपर क्र प्रहार किया 
हैँ उसे दृष्टिपथमे रखते हुए ताकिक अभ्रकलकका परिहास अकलक ज्ञात 
होता हैं। क्या राहुलली अकलककी आलोचनाके प्रकाशमे यह बात देखने 
का श्रयत्न करेगे कि दिग्नाग आदि कूछ प्रतिभाशाली बौद्धा- 
चार्योके द्वारा सभी विषय चवित होनेके कारण उच्छिष्ट नही है। समन्त- 


समन्वयका मार्ग-स्याद्वाद श्य्५्‌ 


भद्ग, अकलक,प्रभाचन्द्र प्रभूति प्रभावक जैन ताकिकोने समीक्षकोकों विपुल 
मौलिक मधुर जीवनदात्री भोज्य सामग्री प्रस्तुत की है ।* 

जिस प्रकार स्वरूप-चतुष्टय (स्व-द्रव्य, स्व-क्षेत्र, स्व-काल और 
स्व-भाव ) की अपेक्षा वस्तु अस्तिरूप है और परचतुष्टयकी अपेक्षा नास्ति- 
रूप हैं उसी प्रकार वस्तु उपयु क्‍त अस्ति-नास्ति धर्मोको एक साथ कथन 
करनेकी वाणीकी असमर्थतावश अवक्तव्य-अनिरवंचनीयरूप भी कही 
गई है। इस विषयमे एकान्तवादी वस्तुको सर्वथा अनिर्वेचनीय शब्दके 
द्वारा अनिवंचनीय कहते हुए परिहासपूर्ण अवस्थाकों उत्पन्न करते है। 
इसी कारण स्वामी समन्तभद्रने आप्तमीमासामे लिखा हैं- 


“अ्वाच्यतेकान्ते5प्युक्तिनावाच्यमिति युज्यते।-इलोक १३। 

अवाच्यत। रूप एकान्त माननेपर वस्तु अवाच्य रूप है-अनिर्वेचनीय 
है, यह कथन सगत नही है। ताकिकके ध्यानमें यह बात तनिक 
मे आ जाएगी, कि जब अनिर्वेंचनीय शब्दके द्वारा वस्तुका प्रति- 
पादन किया जाता है तब उसे सर्वथा अनिर्वचनीय कैसे कह 
सकते हे। 

तत््वकों एकान्तत अनिर्वंचनीय माना जाए, तो किस प्रकार दूसरें 
को उसका बोध कराया जाएगा। क्‍या मात्र अपने ज्ञानसे वाणी 
की सहायता पाए बिना अन्यको ज्ञान कराया जा सकेगा ? इसलिए उसे 
कथड्वचित्‌ अनिर्वचनीय कहना होगा। पदार्थकी स्थूल पर्याये शब्दोके 
द्वारा कहने सुननेमे आती ही है। सत्व और असत्त्व, भाव और अभाव, 
विधि और प्रतिषेध तथा एक और अनेक रूप तत्त्वका एक समयमे प्रति- 
पादन शब्दोकी शक्तिके परे होनेसे कथड्न्चित्‌ अनिर्वचनीय घधर्मका 
सद्भाव स्वीकार करना पडता है । इन तीन अर्थात्‌ स्यात्‌ अस्ति, स्यात्‌- 


न्‍चकसक०५- रमन पल++नन कक. 


१ “दशेन-दिग्दशंन' पुस्तकमे धर्मकीति परिचयमो किए गए 
जेनधर्मपर आक्षेपकी समोक्षा। 


श्८च जैनशासन 


नास्ति, स्थात्‌ अवक्तव्यके सयोगसे चार और दृष्टियो-भगोका उदय 
होता है-(१) अस्ति-तास्ति (२) अस्ति अवक्तव्य (३) नास्ति 
अवक्तव्य (४) अस्ति-नास्ति अवक्तव्य । इन चार भगोका स्पष्टीकरण 
इस भाति जानना चाहिए। अस्तित्व और नास्तित्वको ऋमपूर्वक 
ग्रहण करनेसे अस्ति-नास्ति, अस्तित्वके साथ ही उभय धर्मोकों ग्रहण 
करनेवाली दृष्टि समक्ष रखनेसे अस्ति-अवक्तव्य', नास्तित्वके साथ 
अवक्तव्य दृष्टिकी योजनासे नास्ति-अवक्तव्यः तथा अस्ति नास्तिके 
साथ अवक्तव्यकी योजना द्वारा अस्तिनास्ति अवक्तव्य' भग बनता है। 
इन सात भगोको सप्तभगी-न्यायके नामसे कहते हे । 

गणित-शास्त्रके 4,8एछ 07+|ापापांक्रााठा बाते 257078- 
7077 नियमानुसार अस्ति-नास्ति और अवक्तव्यः इन तीन भगोंसे 
चार सयुक्त-भग बनकर सप्तभग दृष्टिका उदय होता है। चमक, मिचें; 
खटाई इन तीन स्वादोके सयोगसे चार और स्वाद उत्पन्न होगे। नमक- 
मि्चें-खटाई, नमक“मिचे, नमक-खटाई, मिर्चेखटाई, नमक, मिर्च और 
खटाई इस प्रकार सात स्वाद होगे। इस सप्तभगी न्यायकी परिभाषा 
करते हुए जेनाचार्य लिखते हे---- प्रश्नवशात्‌ एकत्र वस्तुनि अ्रविरोधेन 
विधिप्रतिषंधकल्पना सप्तभगी ।” (राजवा०१।६)-प्रशनवशसे एक 
वस्तुमे अविरोध रूपसे विधि-निषेध अर्थात्‌ अस्ति नास्तिकी कल्पना सप्त* 
भगी कहलाती है। 

आचायें विद्यानन्दि अपनी अष्टसहस्ली टीकामे बताते हे कि सप्त 
प्रकारकी जिज्ञासा उत्पन्न होती है , क्योंकि सप्त प्रकारका सशय उत्पन्न 
होता है। इसका भी कारण यह है कि उसका विषयरूप वस्तु धर्म सप्त 
प्रकार है। सप्तविध जिज्ञासाके कारण सप्त प्रकारके प्रश्न होते हे। 
अनन्त धर्मेके सदभाव होते हुए भी प्रत्येक धर्ममे विधि-निषेधकी 
अपेक्षा अनन्त सप्तभगिया अनन्त धर्मोकी अपेक्षा माननी' 


होगी । 


श्प्८ जेनशासन 


इसी प्रकार अन्य धर्मोका अस्तित्व एकान्त अनिरवंचनीयवाद सिद्धान्तकी 
अप रमार्थताको प्रमाणित करता है।* 

वेदान्तवादियोको स्याद्वाद यदि अभीष्ट होता तो बेदान्तसूत्रमें 
'नेकस्मिन्नसम्भवात्‌' सूत्र और उसके शाकरभाष्यमे आक्षेप न किया 
जाता। शाकराचार्यते अपने दहाकरभाष्य अध्याय २, सूत्र ३३ मेंजो 
स्याह्मादके विरुद्ध लिखा है उसकी आलोचना करनेके पूर्व यह लिख देना 
उपयुक्त प्रतीत होता हैँ कि वर्तमान युगके प्रकाण्ड दार्शनिक किन्‍्ही किन्‍्ही 
जैनेतर विद्वानोने शकराचार्यकी आलोचनाको सदोष और अज्ञान- 
पूर्ण लिखा हैं। सस्क्ृत के प्रकाण्ड पण्डित डॉ० महामहोपाध्याय 
गगानाथझ्ा वाइसचासलर प्रयाग विश्वविद्यालयने लिखा था- जबसे 
मेने शकराचारय द्वारा जैनसिद्धान्तका खण्डन पढा है, तबसे मुझे विश्वास 
हुआ कि इस सिद्धान्तमे बहुत कुछ है, जिसे वेदान्तके आचार्योने नहीं 
समझा। और जो कुछ में अबतक जैनधर्मकों जान सका हूँ उससे मेरा 
यह दृढ विश्वास हुआ है कि यदि वे (शकराचार्य ) जैनधर्ंको उसके असली 
ग्रन्थोसे देखनेका कष्ट उठाते तो उन्हे जैनधर्मके विरोध करनेकी कोई 
बात नहीं मिलती।* 


काणी हिन्दू-विश्वविद्यालयके दर्शनश्ञास्त्रके अध्यक्ष प्रोण फरणि- 
भूषण अधिकारी स्याह्रादपर शकराचार्यके आक्षेपके विष्यमे कितने 
भाभिक उदगार व्यक्त करते हे। वे लिखते हे -विद्वान्‌ शकाराचार्यने 
इस सिद्धान्तके प्रति अन्याय किया है। यह बात अल्प योग्यतावाले पुस्षों 





आता अं डिकाडडणण लत 





१ “ततन्न सत्त्व वस्तुधर्म', तदनुपगमे वस्तुनों वस्तुत्वायोगात्‌ खर- 
विषाणादिवत्‌ तथा कथड्चिदसत्त्व स्वरूपादिभिरिव पररूपादिभिरपि 
वस्तुनो5सत्त्वानिष्टो प्रतिनियतस्वरूपाभावाद्वस्तुप्रतिनियमविरोधात्‌ ।” 

“-अ्रष्टसहत्रीविवरण पृ० १८३ ॥ 


२ जनद््ेन', स्थाह्ादांक, पु० १८२। 
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से क्षम्य हो सकती थी, किन्तु यदि मुझे कहनेका अधिकार है तो में भारत 
के इस महान विद्वानूमे स्वथा अक्षम्य ही कहूँगा, यद्यपि में इस 
महषिको अतीव आदरकी दृष्टिसे देखता हँ। ऐसा जान पडता हैं कि 
उन्होने इस धर्मके (जिसके लिए अनादरसे विवसन-समय अर्थात्‌ नग्न 
लोगोका सिद्धान्त ऐसा नाम थे रखते हे) दर्शन ज्ञास्त्रके मूलग्रथोके 
अध्ययनकी परवाह न की।” अस्तु। 
दाकराचार्य एक पदार्थमे सप्तवथर्मोके सदभावको असम्भव मानते हुए 
लिखते हें- एक धर्मीमे यूगपत्‌ सत्त्व-असत्त्व आदि विरुद्ध धर्मोका 
समावेश शीत और उष्णपनेके समान सम्भव नहीं है। जो सप्त पदार्थ 
निर्धारित किये गये है वे इसी रूपमे है, वे इसी रूपमे रहेगे अथवा इस 
रूप नही रहेगे अन्यथा इस रूप भी होगे, अन्य रूप भी होगे इस प्रकार 
अनिश्चित स्वरूपज्ञान सशयज्ञानके समान अप्रमाण होगा।* अपनी 
अनोखी दुष्टिसे इस प्रकार वे सशय और विरोध नामके दोषोका उल्लेख 
करते हे। इसी प्रकार अन्य प्रतिवादी वैयधिकरण्य दोषको बताते हे, 
कारण भेदका आधार दूसरा है और अभेदका दूसरा। अनवस्था दोष 
इसलिए मानते हे कि जिस स्वरूपकी अपेक्षा भेद होता है और जिसकी 
अपेक्षा अभेद है वे भिन्न हे या अभिन्न ? और उनमे भी इसी प्रकार भिन्न- 
अभिन्नकी कत्पना उत्पन्न होगी। जिस रूपसे भेद है उसी रूपसे 
भेद भी है और अभेद भी है इस प्रकार सकरदोष बताया जाता है। जिस 
अपेक्षासे भेद है उसी अपेक्षासें अभेद और जिस अपेक्षासे अभेद हैं उसी 
अपेक्षासे भेद है इस प्रकार व्यतिकर दोष होता है। वस्तुमे भेद 


१ लत हर्यकस्मिनू धर्मिणि युगपत्सदसत्त्वादिविरुद्धध मेंसमावेश 
सम्भवति शीतोष्णवत्‌ । य ऐते सप्तपदार्था निर्धारिता एतावन्त एवंरूपावचेति 
ते तथव वा स्युर्नेंब वा तथा स्यु', इतरथा हि तथा वा स्युरितरथा वेत्य- 


निर्धारितरूपज्ञानं_ सदायज्ञानवदपष्र साणमेव स्यात्‌ 
“वेदान्तसूत्र,शाकरभाष्य २।२।३३। 
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और अभेदका वर्णन करनेसे यह निरचय नहीं होता कि यथार्थमे उसका 
क्या रूप है इसलिए सशय' दोष दिखता है। सशय होने पर सम्यक्‌ परिज्ञान 
तहीं होगा, अत उसका अभाव होगा। इस प्रकार अभाव दोष भी 
होता हूं। इस प्रकार प्रतिवादियोनो अनेकान्त सिद्धान्तपर उपयु क्त 
दोषोको अपनी दृष्टिसे लादनेका प्रयास किया है। 

उनका निराकरण करते हुए प्रतिभाशाली जैन ताकिक सत्य-धर्मकी 
प्रतिष्ठा इस' प्रकार स्थापित करते हे कि-वस्तुमे भेद और अभेदरूप 
धर्मोकी प्रत्यक्षमे उपलब्धि होती है, तब इसमे दोषकी क्‍या बात है? 
जब एक ही दृष्टिसे सत्त्व-असत्त्व, भेद-अभेद कहा जाय, तब विरोधकी 
आपत्ति उचित कही जा सकती है। भिन्न-भिन्न दृष्ठियोसे एक ही वस्तु 
को हम ठडा और गरम भी कह सकते है । एक आदमी अपने एक हाथको 
बहुत गर्म पानीमे डाले और दूसरेको हिमसदृश शीतल जलमे रखे, परचात्‌ 
दोनो हाथोको कुन-कुने पानीमे डाले, तो शीतल जलवाला हाथ 
उस जलको अधिक उष्ण बताएगा और अधिक उष्णजलवाला हाथ 
उस जलको शीतल सूचित करेगा। इस प्रकार भिन्न-भिन्न हाथोकी दृष्टिसे 
जल एक ही समय शीत और उष्ण रूपसे' अनुभवगोचर होता हैं। यह 
बात जब प्रत्यक्ष अनुभव आती है, तब विरोध और असम्भव दोष नही 
रहते। सत्‌ और असत्‌ धर्म एक ही पदार्थमे पाये जाते हैँ इसलिए 
बेयधिकरण्य दोष नहीं रहता। स्वरूपकी अपेक्षा वस्तुको सत्‌ और पर- 
रूपकी अपेक्षा असत्‌ स्वीकार किया है। इसमे भी सहकारियोके भेदसे 
शक्तिके अनन्त भेद हो जाते हे। अनन्त धर्मात्मक वस्तु होनेसे वह यथार्थ 
है, अत अनवस्था दृषण घराशायी हो जाता है। सत्त्व और असत्त्व 
अथवा भेद-अभेद दृष्टियोको भिन्न-भिन्न अपेक्षाओसे कहते है। पिताकी 
अपेक्षा पुत्र है, भाई आदिकी अपेक्षा पुत्र नहीं है। इस प्रकार एक 
व्यक्तिमे पुत्रपनेका सद्भाव और असद्भाव दोनो पाये जाते हैे। इस 
प्रत्यक्ष अनुभवके प्रकाशमें सकर और व्यतिकर दोष भी नही रहते। 
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वस्तुका स्वरूप स्वरूप-चतुष्टयकी अपेक्षा' अस्तिरूप ही है और अन्य चतु- 
ष्टयकी अपेक्षा असत्‌ रूप ही है, ऐसी निश्चित ज्ञानकी अवस्थामे 
सशयदोष भी नही रहता। अनेक धर्ममय वस्तु-स्वरूपकी उपलब्धि होने 
से अभावदोषका अभाव हो जाता है। शकराचार्यने सुदृढ तकंपर 
अवस्थित स्याद्वादके प्रासादपर आक्रमण न कर अपनी मनोनीत 
कल्पना-मय कूटीरको स्याद्वादका ताम दे तकस्त्रोसे ध्वस्त करनेका प्रयत्न 
किया है। इसलिए स्याद्वाद विद्वेषियोकी भान्त बुद्धिका परिचय कराते 
हुए स्याद्गादका मनोज्ञ सुदृढ प्रासाद अनेकान्त पताकाकों फहराता हुआ 
सत्यान्वेषियोकों अपनी ओर आकर्षित करता हेैं। 

शकरके दु्बंल युक्तिवादको अकाट्य समझ अध्यापक श्री बलदेवजी 
उपाध्यायने अपने 'भारतीय-दर्शन में स्याह्मादको आपातत उपादेय और 
मनोरञ्जक' कहते हुए लिखा है कि- वह व्यवहार और परमार्थके 
वीचो-बीच तत्त्वविचारका कतिपय क्षणके लिए विश्वम्भ तथा विराम 
देनेवाले विश्वामगृह्से बढकर अधिक महत्त्वका नहीं है।” हमारे 
साहित्याचार्यजीने दाशनिक शकरके सहारे पूर्वोक्त बाते कही किस्तु, 
जब तक और अनुभवने शकरकी युूक्तियोको प्राण-हीन प्रमाणित किया 
और स्वयं अधिकार-पूर्ण समर्थ वेदिक विद्वानोने इसे स्वीकार किया, तब 
बलदेवजीके प्रतिवादकी आवश्यकता नही रहती। ऐसी मूल तत्त्वका स्परे 
न करनेवाली आलोचना सत्य दृष्टिवालोके समक्ष अन्धेन नीयमान अन्ध- 
की तरह मालूम होती है । 

अनेकान्तवादके उज्ज्वल प्रकाशसे जिन अज्ञोकी आखे और बन्द हो 
गईं, उनको यशोविजय उपाध्याय करुणाके पात्र बताते हुए कहते है - 

“दृषयेत्‌ अज्ञ एवोच्चः स्याह्ादं न तु पण्डित'। 
अज्ञप्रलापे सुज्ञानां न देषः करुणेव तु ॥६४॥-न्यायखंडखाद 

अज्ञ जन ही स्याद्वाद पर महान्‌ दोषारोपण करते है, विज्ञ लोग 

नही; अज्ञानियोंके प्रलाप पर सृधीपुरुष रोष न कर करुणा करते है। 
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स्याह्गाद सिद्धान्त सूर्यके समान सत्यतत्त्वको* प्रकाशित करता है, उससे 
जिन व्यक्तियोमे ज्योतिका जागरण नही हुआ है, यथार्थमें बे विचारे 
करुणाके पात्र हे। ; 

'शकराचार्य द्वारा स्याद्रादकी चिन्तनापर विशेषज्ञोकी कडी आलो- 
चना देख डा० एस० के० वेलबलकर एक मनोहर कल्पना द्वारा शकर 
का समर्थन और ममत्त्व प्रकट करनेका विचित्र प्रयास करते है। डॉक्टर 

१ “ते हपेकनत्र नानाविरुद्ध धर्मप्रतिपादक. स्थादह्यादः, किन्त्व- 
पेक्षाभेदेन तदविरोधद्योतकस्पात्पद-समभिव्याहृतवाक्यविशेष: स इति” 

“न्यायख डखाद्य ४२ । 
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महाशयको दलील है कि “शरराचार्यने अपनी व्याख्यामे पुरातन जैन 
दुष्टिका प्रतिपादन किया है और इसलिए उनका प्रतिपादन जान-बूझकर 
मिथ्या प्ररूपण नही कहा जा सकता। जैनबवर्मंका जेनेतर साहित्यमे सबसे 
प्राचीन उल्लेख बादरायणके वेदान्त सूत्रमे मिलता है, जिसपर शकराचायें 
की टीका है। हमें इस बातको स्वीकार करनेंगे कोई कारग नजर नही 
आता कि जैनधमंकी पुरातन बातकों यह द्योतित करता है। यह बात 
जेनवर्मकी सबसे दुबेल ओर सदोब रही है। हा, आगामी कालमें 
स्पाद्दादका दूसरा रूप हो गया, जो हमारे आलोचकोके समक्ष है और 
अब उसपर विशेत्र विचार करनेकी किसीको आवश्यकता प्रतीत नहीं 
होती ।” 

स्याद्रारकी डॉ० बेलवलकरकी दृष्टिसे शकराचार्यके समयतककी 
प्रतिपादया और आधृनिक रूपरेखामें अन्तर प्रतीत होता है। अच्छा 
होता कि पूताके डाक्टर महाशय किसी जन शास्त्रके आधारपर अपनी 
कल्पनाको' सजीव प्रमाणित करते। जैनधर्मके प्राचीनसे प्राचीन शास्त्रमे 
स्याह्दके सप्तमगोका उल्लेख आया है, अत डाक्टर साहब अपनी 
तकंणाके द्वारा शकर और उनके समान आशक्षेपकर्त्ताओोको विचारकोके 
समक्ष निर्दोष प्रमाणित नही कर सकते। यह देखकर आइचर्य होता है 
कि कभी कभी विख्यात विद्वान भी व्यक्ति-मोहको प्राधान्य दे सुदृढ 
सत्यको भी फू कसे उडानेका विनोदपूर्ण प्रयत्त करते हे। जब तक जैन- 
परम्परामे स्याद्गादकी भिन्न-भिन्न प्रतिपादनगा बेलवलकर महाशय सप्रमाण 
नही बता सकते और जब है ही नहीं तब बता भी कैसे सकेगे-तब तंक 
उनका उद्गार साम्प्रदायिक सकीर्णताके समर्थनका सुन्दर सस्करण सुज्ञो. 
हारा समझा जायगा। 

स्याद्गाद जेसे सरल और सुस्पष्ट हृदयग्राही तत्त्व-ज्ञानपर सम्प्रदाय- 
मोहवद भूम उत्पन्न करनेमे किन्ह्ी-किन्ही लेखकोने जैनशास्त्रोका स्परों 
किये बिना ही केवल विरोध करनेकी दृष्टिसे ही यथेष्ट लिखनेका प्रयास: 
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किया है । उन्होने तनिक भी न सोचा कि सत्य-सूर्यकी किरणोके समक्ष 
भूमान्धकार कबतक टिकेगा। ऐसे भूम-जनक दो-एक लेखकोकी बातोपर 
हम प्रकाश डालेगे। अन्यथा स्याद्गाद-शासनपर ही समग्र-ग्रन्थ पूर्ण हो 
जायगा। श्री बलदेवजी उपाध्याय स्याह्वाद दाब्दके मूलरूप स्यात्‌ 
शब्दके विषयमे लिखते हें-स्यातू-(शायद, सम्भव) शब्द असू 
धातुके विधिलिड के रूपका तिडन्त प्रतिरूपक अव्यय माना जाता हैा* 
परन्तु स्थात्‌ शब्दके विषयमे स्वामी समनन्‍्तभद्र का निम्नलिखित कथन 
_यान देने योग्य है- 
“वबाक्येष्वनेकान्तद्योती गम्यम्प्रति विशेषक.। 
स्पान्निपातो इयंयोगित्वात्तव. केवलिनासपि ॥। 
“ग्राप्तमीमासा, १०३ 
यहा स्यात्‌ शब्दको अनेकान्तको द्योतित करनेवाला बताया है, वह 
निपातरूप (706८॥790]6) शब्द है। 

पचास्तिकायकी टीकामें श्रमतचन्द्र सूरि कहते हे- 

“सर्वधात्व-निष धको5नेकान्तता-द्योतकः  कथब्चिदर्थ. स्याच्छब्दो 
निपात ”-स्यात्‌ शब्द निपात है, वह सर्वथापनेका निषेधक, अनेकान्त- 
पनेका द्योतक, कथडिचित्‌ अर्थवाला होता है। एक दाब्दके अनेक अर्थ 
होते है। सेधवका नमकरूप अर्थके साथ घोडा भी अर्थ होता हैं॥ 
प्रकरणके अनुसार वक्‍ताकी दृष्टिको ध्यानमे रख उचित अर्थ किया 
जाता है। इसी प्रकार स्यात्‌ शब्दका प्रस्तुत प्रकरणमे अनेकान्त च्योतक- 
रूप अर्थ मानना उचित है। श्रष्ठसहस्लीकी टिप्पणी (पृ० २५६) की 
निम्न पक्तिया भी इस विषयमें ध्यान देने योग्य हे- 

“विध्यादिष्वर्थेष्वपि. लिडलकारस्य. स्यादिति क्रियारूप. पढं 
सिद्ध्यति, परन्तु नायं स शब्दः, निषात इति विश्ेष्योक्तत्वात्‌ 

स्याद्गाद विद्याकों महत्त्वपूर्ण माव आजका शोधक ससार जब उसे 
जैनधर्मकी ससारको अपूर्व देन समझने लगा, तब स्याह्वाद सिद्धान्तपर 
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एक नवीन प्रकारका मधुर आरोप प्रारम्भ हुआ है। अत स्यात्‌ शब्दका 
अर्थ शायद नही है किन्तु एक सुनिश्चित दृष्टिकोण है। 

बौद्ध-भिक्ष्‌ू श्रीराहुलजीने अपने दर्शान-दिग्दशेनमे अन्य कतिपय 
लेखकोका अनुकरण करते हुए सामञझञाफलसुक्त नामक अपने सम्प्रदायके 
शास्त्राधारपर सजयवेलट्टि पुत्तके मुखसे जो कहलाया है कि- अत्थिति 
पि नो, नत्थिति पि नो, श्रत्थि च नत्यि च ति पि नो, नेवत्यथि नो 
नत्थि ति पि नो ।-में उसे इस रूपमे नहीं मानता, में उसे अन्य रूप 
भी नहीं कहता, में इस रूप तथा अन्य रूप भी नही कहता, में यह भी नहीं 
कहता कि वह इस रूप और अन्य रूप नहीं है। इसमे स्याद्वादके 
बीज उन्हें विदित होते हे। प्रो० श्रुवजीने भी इस विषयमे सकेत 
किया हँ, किन्तु उनके लेखमे राहुलजीकी भाषाका अनुकरण न कर सौजन्य 
और शालीनताका पूर्णतया निर्वाह किया गया हूँँ। उपयु कत अवतरणमे 
स्याह्रदके बीज मानना काचकी आखको वास्तविक आख माननेके 
समान होगा। स्याद्वादकी सुदुढह और सत्यकी नीवपर प्रतिष्ठित तके- 
सगत शैली और प्ूर्वोक्त अवतरणकी शझिथिल तकंविरुद्ध विचार- 
धाराओमे सजीव और निर्जीव सदृश अन्तर है। सञ्जयवेलट्विपुत्तका 
वर्णन एकान्त अनिरवेंचनीयवादकी ओर झुकता है, जो कि अनुभव और 
'तकंसे बाधित हूैँ। आचार्य विद्यानन्दि इस प्रकारकी दृष्टिपर प्रकाश 
डालते हुए लिखते हे कि-वस्तुको सद्भावरूप तथा असद्भावरूप भी 
न कहनेपर जगत्‌मे मूकत्वकी परिस्थिति आ जाएगी।* स्याह्वाद ऐसे 
समूकत्वका निराकरण कर सयुक्तिक अविरोधी सम्भाषणशीलताका 





१ तहर्यस्तीति न भणामि, वास्तीति च न भणासि, यदपि च॑ 
भणामि तदपि न भणामीति दहोनमस्तु इति करहिचत्‌.....। 
सदरभावतराभ्यामनभिलापे वस्तु: केवल मूकत्व जगतः स्थात, विधि- 
अतिषेधव्यवहारायोगात्‌ ।--अ्रष्टसहस्नी, पू० १२६। 
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मार्ग खोलता है। एकान्त पक्ष अगीकार करनेसे लोक व्यवहार तथा यथार्थ 
दाशतिक चिन्तनाके लिए स्थान ही नही रहता। 

सामञ्व्यफलसृत्तके वाक्य मूलमे 'श्रमणो और ब्राह्मणोके द्वारा,' कहे 
गये हे। इन शब्दोके आधारपर श्रुव महाशय स्याह्वादके विक्ृतरूपको 
जैनेतर स्नोतसे सम्बन्धित कहते हे। किन्तु डा० ए० एन० उपाध्ये अपनी 
प्रवचनसारकी भूमिकामे यह तक करते हे--मूलमें आगत “८८ प्र568 
8700 379/77778' में श्रमणके द्योतक “र८८!ए७४८४” को विशेष 
ध्यानमे लाना चाहिए । श्रमण शब्द मुख्यतया जैनियोको द्योतित 
करता है ।! 

“इसका विश्वमान्य प्रमाण महाश्रमण भगवान्‌ गोमटेश्वरकी भुवन- 
मोहिनी अत्यन्त समुच्नत दिगम्बर जैन मूर्तिसे अलकृत मैसूरराज्यका श्रमण- 
वे लगोला स्थल है। अतएवं श्रम शब्दका अन्य पर्यायवाची बतानेका 
प्रयास सत्य और निष्पक्ष चिन्तनाके प्रतिकूल है। 


१३ जग्माड बेढतेपक्राठा 78 995९4 60 ४४6 5पफएऊ०शप्रण एक: 
58869 ॥0 707-7्वाए 0262777))र28 85 9707905९वं 0ए भ्रापा- 
8९7 07 8200परए 00 78. >ला8. &#777प्रांट्ते 580 +६८८2प7865 
ब00त. छा पल वेडवैंधरलाजणा ॥ ईश्ी8ट20प75.. 76९2टकप५९ 
88 8097 87०0प $96 शा 7#€लीप्रडटा. ७ किा79. 976-गा- 
शाएए 76875 8 बेंक्रा) *-?8ए४८४६४78५४&"७ ४ ॥770वंप्रटगणा 7. 
75% ४ ए।वा।., 

२ _ग्रत्यन्त प्राचीन जेनग्रंथ महाबन्धर्मे मुनिकि लिए समण' शब्द 
का प्रयोग आया है । १० १० णमो पव्ह समणाण', पृ० ३६,सामाण समाधि- 
सधारणदाए, सासाणं बेज्जावच्चजोगजुत्तदताए, सामाण पासुग- 
परिच्चागदाए. . .सहाब॒धशास्त्र । 

३ दतिया रियासतका सोनागरिर जन तीर्थ यथार्थमें श्रमणगिरि 


ही तो है। 
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सूक्ष्म दार्शनिक चिन्तना तो इस विचारको पुष्ट करती है कि 
जिसने सर्वागीण सत्य-तत्त्वका दर्शन किया है, वही स्याद्वाद विद्याका 
प्रवतंक हो सकता है। एकान्त अपूर्ण दृष्टि सत्यको विक्ृत करनेके सिवा 
क्या कर सकती हैँ ? अन्धमण्डलने हाथीको स्तम्भ, सूप आदिके आकार 
का बता लडता प्रारम्भ किया था। परिपूर्ण हाथीका दर्शन करनेवाले 
व्यक्तिने ही अन्धमण्डलीके विवाद और भूमका रहस्य समझ समाधान- 
कारी मार्ग बताया था कि प्रत्येकका कथन पूर्ण सत्य नही है, उसमे सत्यका 
अश है और वह कथन सत्याश तभीतक माना जा सकता है, जब तक कि 
वह अन्य सत्याशोके प्रति अन्याय प्रवृत्तिका त्याग करता है। 
इसी प्रकार सकलज्ञ, सर्वदर्शी तीर्थकरोके सिवाय समन्‍्तभद्रस्याह्माद- 
तत्त्व-ज्ञानका निरूपण एकान्‍्त दृष्टिवाले नही कर सकते। एकान्त सदोष 
दृष्टिमे स्याह्गादके बीज मानना अज्ञतामे विज्ञताका बीज मानने सदश 
होगा। वृक्षको देखकर बीजका बोध होता है। सुस्वादु पवित्र आनन्द 
और शान्तिप्रद स्याह्गाद वृक्षके बीज कटु, घृुणित, एकान्तवादमे कैसे हो 
सकते हे ? 

अब हम कूल एकान्त दाशंनिक सान्यताओका वर्णन करना उचित 
समझते हे जिन्हे स्यादह्वादहपी रसायनके सयोग बिना जीवन नहीं 
मिल सकता। 

बौद्ध-द्शंन जगत्‌के सम्पूर्ण पदार्थोको क्षण-क्षणमें विनाशी बता 
नित्यत्वकोी भ्रम मानता हैं। बौद्ध ताकिक कहा करते हे-सर्व 
क्षणिक सत्त्वात्‌र। बौद्धदृष्टिको हम जगतमे चरितार्थ देखते हे। ऐसा 
कौनसा पदार्थ हैं जो परिवतंनके प्रह्यरसे बचा हो। लेकिन, एकान्त रूपसे 
क्षणिक तत्त्व माना जाय तो ससारमे बडी विचित्र स्थिति उत्पन्न 
होगी। व्यवस्था, नैतिक उत्तरदायित्व आदिका अभाव हो जायगा। 
स्वामी समन्तभद्र कहते हे-प्रत्येक क्षणमे यदि पदार्थका निरन्वय नाश 
स्वीकार करोगे, तो हिसाका सकल्प करनेवाला नष्ट हो जायगा और 
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एक ऐसा नवीन प्राणी हिसा करेगा जिसने हिसाका सकल्प नहीं किया | 
हिसा करनेवाला भी नष्ट हो जायगा इसलिए बन्धनबद्ध कोई अन्य होगा | 
दण्डप्राप्त भी नष्ट हो जायगा इसलिए बन्धन-मुक्ति किसी अन्यकी 
होगी। इस प्रकारकी अव्यवस्था बौद्धोके एकान्त क्षणिक सिद्धान्त द्वारा 
होगी। समन्तभद्र स्वामीका महत्त्वपूर्ण पद्म यह है- 

“न हिनस्त्यभिसन्धात्‌ हिनस्त्यनभिसन्धिमत्‌ । 

बध्यते तद्द्यापेत चित्त बद्ध न मुच्यते ॥ ५१॥* 
वे यह भी लिखते हे कि- 

“क्षणिकेकान्तपक्षेषपि... प्रेत्यभावाद्यसम्भव । 

प्रत्यभिज्ञादभावान्न कार्यारम्भ कुत- फलम्‌ ॥ ४१४ 

“आप्तमीमासा 
क्षणिक रूप एकान्त पक्षमे प्रत्यभिज्ञान, स्मृति, इच्छा आदिका अभाव 
होगा ? जिस प्रकार किसी दूसरेके अनुभवमे आई हुई वस्तुका हमे स्मरण 
नहीं होता, उसी प्रकार किसी भी व्यक्तिको स्मरण नहीं होगा, 
क्योकि अनुभव करनेवाला जीव नष्ट हो गया और स्मरण करनेवाला 
एक नवीन उत्पन्न हुआ। प्रत्यभिज्ञान आदिके अभाव होनेके कारण 
कायका आरम्भ नही होगा, इसलिए पाप-पुण्य लक्षण स्वरूप फल भी 
नही होगा। इसके अभावमे न बन्ध होगा न मोक्ष । 
क्षणिक पक्षमे कारणसे कार्यकी उत्पत्तिके विषयमे भी अव्यवस्था 

होगी। बौद्धद्शनकी मान्यताके अनूसार कारण सर्वथा नष्ट हो 
जायगा और कार्य बिल्कुल नवीन होगा। इसलिए उपादान नियमकी 
व्यवस्था नही होगी। सूतके बिता भी सूती वस्त्रकी उत्पत्ति होगी। सूत- 
रूपी उपादान कारणका कार्यरूप वस्त्र परिणमन बौद्ध स्वीकार 
नहीं करता। असत्‌ कार्यवाद स्वीकार करनेपर आकाश-पुष्पकी तरह 
पदार्थंकी उत्पत्ति नहीं होगी। ऐसी स्थितिमे उपादान नियमके अभाव 
होनेपर कार्यकी उत्पत्तिंमे कैसे सन्‍्तोष होगा ”? असत्‌रूप कार्यकी उत्पत्ति 
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माननेपर तन्तुओसे वस्त्र उत्पन्न होता हैं और लकडीसे नहीं होता, यह 
नियम नही पाया जायगा।* 

यू क्‍त्यनुशासनमे स्वामी समन्‍्तभद्वने कहा है-एकान्त रूपसे क्षणिक- 
तत्त्व माननेपर पुत्रकी उत्पत्ति क्षणमें माताका स्वय नाश हो जायगा, दूसरे 
क्षणमे पुत्रका प्रलय होनेसे अपुत्रकी उत्पत्ति होगी। लोक-व्यवहारसे दूरतर 
माताके विनाशके लिए प्रवृत्ति करनेवाला मातृषाती नहीं कहलाएगा। 
कूलीन महिलाका कोई पति नहीं कहलाएगा, कारण जिसके साथ विवाह- 
सस्कार होगा उस पतिका विनाश होनेसे नवीनकी उत्पत्ति होगी। जिस 
स्‍त्रीके साथ विवाह हुआ दूसरे क्षण उसका भी विनाश होनेसे अन्यकीं 
उत्पत्ति होगी। इस प्रकार परस्त्री-सेवतका उस व्यक्तिको प्रसग आएगा। 
इसी नियमके अनसार स्व-स्त्री भी नहीं होगी। धनी पुरुष किसी 
व्यक्तिको ऋणमें धन देते हुए भी उस सम्पत्तिको बौद्धतत्त्वज्ञानं 
के अनुसार नहीं पा सकेगा, क्योकि ऋण देनेके दूसरे ही क्षण साहुकारका 
नाश हुआ, लिखित साक्षी आदि भी नहीं रही और न उधार लेनेवाला 
बचा। शास्त्राभ्यास भी विफल हो जाएगा, कारण स्मृतिका सदुभाव 
क्षणिक तत्त्वज्ञाममें नहीं रहेगा, आदि दोष क्षणिकंकान्तकी स्थिति 
सकटपूर्ण बनाते है।' 

एक आख़्यायिका क्षणिककात पक्षकी अव्यावहारिकताको स्पष्ट 
करती है। एक ग्वाला क्षणिक तत्त्वके एकात भक्त पडितजीके पास गाय 


शा 





१ “यत्सत्सबंथा कार्य तन्‍मा जनि खपुष्पवत्‌। 
सोपादाननियासो भून्मा5&वासः कार्यजन्मनि ॥ ४२ ॥४* 
“आप्तमीमासा 
२ प्रतिक्षण भगिषु तत्पृथक्त्वान्न मातृघाती स्वपतिः रबजाया। 
दत्तग्रहो नाधिगतस्मृतिन न कत्वार्थंसत्य न कूल न जाति: ॥ १६॥ 
-युक्त्यनुशासन पु० ४२। 
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चरानेका पैसा मागने प्रथम बार पहुँचा। अपने क्षणिक विज्ञानकी धुनमें 
मग्न हो पडितजीने ग्वालेको यह कहकर वापिस लौटा दिया कि जिसकी 
गाय थी और जो ले गया था, वे दोनो अब नहीं हे, बदल गये। 
इसलिए कौन और किसे पैसा दे ! दुखी हो, ग्वाला किसी स्याद्वादीके 
पास पहुँचा और उसके सुझावानूसार जब दूसरे दिन पडितजीके यहा 
गाय न पहुँची, तब वे ग्वालेके पास पहुँच गायके विषयमे पूछने लगे। 
अनेकात विद्यावाले बधुने उसे मार्ग बता ही दिया था, इसलिए उसने 
कहा- महाराज गाय देने वाला, लेने वाला तथा गाय, सभी तो 
बदल गये, इसलिए आप मुझसे क्‍या मागते हे ?” पडितजी चक्‍करमे पड 
गये। व्यावहारिक जीवनने भूमाधकार दूर कर दिया, इसलिए उन्होने .. 
कहा- गाय स्वंथा नही बदली है, परिवर्तन होते हुए भी उसमे अवि- 
नाशीपना भी है” इस तरह ग्वालेका वेतन देकर उनका विरोध दूर हो 
गया। इससे स्पष्ट होता है कि एकात पक्षके आधारपर लौकिक जीवनयात्रा 
तही बन सकती। 

कोई बौद्धदर्शनकी मान्यताके विपरीत वस्तुको एकात रूपसे नित्य 
मानते हे। इस सब्धमें समन्तभद्गाचार्य युक्‍त्यनुशासन' मे लिखते हे- 

“भावेष नित्येष विकारहानेने कारकव्यापृतकायंयुविति. ॥ 

न बन्धभोगो न च तहिमोक्ष समन्तदोष मतमन्यदीयम्‌ ॥ ८ ॥ 

पदार्थोके नित्य माननेपर विक्रिया-परिवर्तंतका अभाव होगा और 
परिवर्तत न होनेपर कारणोका प्रयोग करना अप्रयोजनीय ठहरेगा। 
इसलिए कार्य भी नही होगा। बध, भोग तथा मोक्षका भी अभाव होंगा। 
इस प्रकार सर्वथा नित्यत्व माननेवालोका पक्ष समतदोष-दोषपूर्ण होता 
हैं। एकात नित्य सिद्धान्त माननेपर अर्थक्रिया नही पायी जायगी। पृण्य- 
पापरूप क्रियाका भी अभाव होगा। आप्तमीमासामे कहा है- 


“पुण्यपापक्रिया न स्यात्‌ प्रेत्यभाव. फल कुतः। 
बन्धमोक्षों व तेषा न येषा त्व॑ं नासि नायकः॥ ५० कह 
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वस्तु स्वरूपकी दृष्टिसे विचार किया जाय, तो उससे क्षणिकत्वके 
आाथ नित्यत्ज़ धर्म भी पाया जाता है। इस सबधमे दोनो दृष्टियोका समन्वय 
करते हुए स्वामी समन्‍्तभद्र लिखते हे- 

“लित्य तत्प्रत्यभिज्ञानान्नाकस्मात्तदविच्छिदा । 

क्षणिक कालभेदात्ते बुद्धघसचरदोषत ॥ ५६ ॥ “-आप्तमीमासा। 

वस्तु नित्य है, कारण उसके विषयमे प्रत्यभिज्ञानका उदय होता है। 
दर्शन और स्मरण ज्ञानका सकलन रूप ज्ञान-विशेष प्रत्यभिज्ञान कहलाता 
है, जैसे व क्षको देखकर कुछ समयके अनन्तर यह कथन करना कि यह 
वही व क्ष है जिसे हमने पहिले देखा या। यदि वस्तु नित्य न मानी जाय, 
तो वर्तमानमे व क्षको देखकर पहले देखे गये वृक्षसबधी ज्ञानके साथ समि- 
श्रवित ज्ञान नही पाया जायगा। 

यह प्रत्यभिज्ञान अकारण नहीं होता, उसका अविच्छेद पाया जाता 
है। दूसरी दृष्टिसे (अवस्थाकी दृष्टिसे) तत्त्वको क्षणिक मानना होगा, 
कारण वही प्रत्यभिज्ञान नामक ज्ञानका पाया जाना है। क्षणिक तत्त्वको 
माने बिना वह ज्ञान नही बन सकता। कारण इसमें कालका भेद पाया 
जाता है। पूर्व और उत्तर पर्यायमे प्रवृत्तिका कारण कालभेद अस्वीकार 
करनेपर बृद्धिमे दर्शन और स्मरणकी सकलनरूपताका अभाव होगा। 
प्रत्यभिज्ञानमे पव॑ और उत्तर पर्याय बुद्धिका सचरण कारण पडता हे। 

स्‌ वर्णकी दृष्टिसे कुण्डलका ककणरूपमे परिवर्तन होते हुए भी कोई 
अन्तर नही हैं। इसलिए स्वर्णकी अपेक्षा उक्त परिवर्तन होते हुए भी उसे 
;नित्य मानना होगा। पर्याय ( 7700760707 ) की दृष्टिसे उसे 
अनित्य कहना होगा, क्योकि क्‌ डल पर्यायका क्षय होकर ककण अवस्था 
उत्पन्न हुई है। इसी तत्त्वको समझाते हुए आप्तमीमासा' में स्वर्णके घट- 
नाश और मुकूटनिर्माणरूप पर्यायोकी अपेक्षा अनित्य मानते हुए स्वर्णकी 
दुष्टिसि उसी पदार्थकों नित्य भी सिद्ध किया है। झ्राप्ततीसासाकारके 
आब्द इस प्रकार हे- 
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“घटमौलिसुवर्णाथी नाशोत्पादस्थितिष्वयम्‌ । 
शोकप्रमोदमाध्यस्थ्य. जनो याति सहेतुकम्‌ ७ ५९६॥* 
अद्वेत तत्त्वका समर्थक एक ब्रह्म द्वितीय नास्ति' कथन द्वारा हेंत 
तत्वका निषेध करता है। इस विषयपर विचार किया जाय तो इस पक्ष 
की दुर्बलताको जगत्‌॒का अनुभव स्पष्ट करता है। यदि सर्वत्र एक ब्रह्म 
ही का सामाज्य हो, तब जब एकका जन्म हो, उसी समय अन्यका मरण 
नही होना चाहिए। एकके दु खी होनेपर उसी समय दूसरेको सुखी नहीं 
होना चाहिए, किन्तु ऐसा नही देखा जाता। जब' किसीका जन्म है उसी 
समय अन्यका मरण आदि होता है। 
“यदेवेको5इनुते जन्म जरां मृत्यु सुखादि वा। 
तदेवान्योन्यदित्यग्या. भिन्ना' प्रत्यगभग्रिनः ॥ 
“अनगरारधर्मामृत पृ० १०६ 
किन्‍्ही वेदान्तियोका कथन है जैसे एक बिजलींका प्रवाह सर्वेत्र 
विद्यमान रहता हैं, फिर भी जहा बटन दबाया जाता है, वहा प्रकाश हो 
जाता है, सर्वत्र नही। इसी प्रकार एक व्यापक ब्रह्मके होते हुए 
भी किसीका जन्म, किसीका बृढापा, किसीका मरण आदि होना न्याया- 
विरुद्ध है। 
इस समाधानपर सूक्ष्म विचार किया जाय, तो इसकी सदोषता स्पष्ट 
हो जाती है। बिजलीका अविच्छिन्न प्रवाह देखकर भूमसे विद्युतको 
सववेत्र एक समझते है, यथार्थमे विद्युत्‌ एक नही है। जैसे पानीके नलमें, 
प्रवाहित होनेवाला जल बिन्दुपुज रूप है। एक-एक बिन्दु पृथक-पृथक्‌ 
हैं। समृदाय रूप पर्याय होनेके कारण वह एक माना जाता है। यही न्याय 
बिजलीके विषयमे जानना चाहिए ! जलते हुए बिजलीके और बुझे 
हुए बलबकी विद्यूत्में प्रवाहकी दृष्टिसे एकत्व होते हुए भी सूक्ष्म 
दृष्टिसे अन्तर है। भूमवश सदृशको एक माना जाता है। नाईके 
द्वारा पुन -पुन बनाये जानेवाले बालोमे पृथक्ृता होते हुए भी एकत्वव्ीी: 
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भान्ति होती है। इसी प्रकार ब्लह्माद्वेतादीको एकत्वकी भ्रान्ति 
होती है। 

अद्वततत्त्वके समर्थनमे कहा जाता है भायाके कारण भेद प्रतीति, 
अपरमार्थरूपमे हुआ करती है।' यह ठीक नही है , कारण भेदको उत्पन्न 
करनेवाली माया यदि वास्तविक हैं तो माया और ब्रह्मका द्वैत उत्पन्न होता 
है। यदि माया अवास्तविक है, तो खरविषाणके समान वह भेद-बुद्धिको 
कैसे उत्पन्न कर सकेगी ? 

अद्वेतके समर्थनमे यदि कोई युक्तित दी जाती है, तो हेतु तथा साध्य 
रूप दंत आ जायगा। कदाचित्‌ हेतुके बिना बचनमात्रसे अद्गैत प्ररूपण 
ठीक माना जाय, तो उसी न्यायसे द्वेत तत्त्व भी सिद्ध होगा। इसीलिए 
स्वामी समन्‍्तभद्वनें लिखा है-- 


“हितोरद्ेतसिद्धिब्चेत्‌ हैेत स्थात्‌ हेतुसाध्ययो । 
हेतुना चेद्चिता सिद्धि, हेत वाडमात्रतो न किस्‌॥ २६॥* 
“आप्तमीमासा 


अद्गवेत शब्द जब ह्वतका निषेधपरक है तो वह स्वय द्वेतके सदभावकों 
सूचित करता है। निषेध किये जानेवाले पदार्थके अभावमे निषेध नहीं 
किया जाता। अत अद्वेत शब्दकी दुष्टिसे ह्वत तत्त्वका सद्भाव 
असिद्ध नही होता,।* 
“अ््टत न बिना द्वतात्‌, अहेतुरिव हेतुना। 
सश्निन प्रतिबेधों न प्रतिषेध्यात्‌ ऋते क्वचित्‌॥ २७॥* 
“आप्तमीमासा 


१ “ग्रद्ेतशब्द, स्वाभिधेयप्रत्यनीकपरमार्थापेक्षो नज्यपूर्वासण्ड- 
पदत्वात्‌॒ भ्रहेत्वभिधानवत्‌ ।“-अ्रष्टसहत्ली पृ० १६१-अद्दैत छाब्द 
अपने वाच्यके विरोधी परमार्थरूप हे तको अपेक्षा करता है, कारण अद्वेत 
यह भखण्ड तथा नज््य पूर्व अर्थात्‌ निषेधपूर्व पद है । जेसे अहेतु शब्द है । 


२०४ जैुनशासन 


एक मामिक हाकाकार कहता हैं यदि वास्तविक द्वेतको स्वीकार 
किये बिना अद्वेत शब्द नहीं बन सकता, तो वास्तविक एकातके अभावमे 
उसका निषेधक अनेकात शब्द भी नहीं हो सकता ”* 

इसके समाधानमे शआ्राचार्य विद्यानन्दि कहते हे कि हम सम्यक्‌ एकात 
के सदभावको स्वीकार करते है, वह वस्तुगत अन्यधर्मोका लोप नही करता । 
मिथ्या एकात अन्य धर्मोका लोप करता है। अत सम्यक्‌ एकातरूप तत्त्व 
इस चर्चामे बाधक नही है। 

एक दाशनिक कहता है, अवस्तुका भी निषेध देखा जाता है , गधे 
के सीगका अभाव है, ऐसे कथनमे क्या बाधा है ? इसी प्रकार अपरमार्थरूप 
ट्वेतका भी अद्वैत शब्द द्वारा निषेध माननेमें क्या बाधा है ?' 


ईंत शब्द अखड ( 577]!6 ) है और खरविषाण सयुक्त पद 
( (०779०फएएवे ) है। अत यह द्वैतके समान नहीं है। खर- 
विषाण नामकी कोई वस्तु नही है। खर और विषाण दो पृथक्‌-पृथक्‌ अस्तित्व 
धारण करते हे। उनका सयोग असिद्ध है। जैसा निषेधयुक्त अखडपद 
अद्वेत है, उस प्रकारकी बात खरविषाणके निषेधमे नही है। 

अद्वैततत्त्व माननेपर स्वामी समन्तभद्व कहते है- 


“कर्मद्ेत फलद्?ेत लोकद्गवत च नो भवेत्‌ । 
विद्याइविद्याइय न स्यात बन्धमोक्षद्वृय तथा।॥ २५॥” 
“-श्राप्तमीमासा 


पुण्य-पापरूप कर्मद्ेेत, शुभ-अशुभ फलद्वेत, इहलोक-परलोकरूप 
लोकद्वैत, विद्या-अविद्यारूप द्वत तथा बधमोक्षरूप द्वेतका अभाव हो 
जायगा। आत्मविकास और ब्रह्मत्वकी उपलब्धि निमित्त योग,ध्यान,धारणा, 
समाधि आदिके जो महान्‌ शास्त्र रचे गए हे, उनके अनुसार आचरण आदि 
की व्यवस्था कूटस्थ नित्यत्व या एकान्त क्षणिकत्व प्रक्रियामें नही बनती 
है। महापुराणकार भगवत्‌ जिनसेन कहते है- 


समनन्‍्वयका मार्ग-स्याद्वाद २०४५ 


दोषेष्वपि प्रवादेष न ध्यान-ध्येय-निर्णय. । 
ए कान्तदोष-दृष्टत्वात्‌ दताह्ृतवादिनाम्‌ ॥ २५३॥ 
नित्यानित्यात्सक जीवतत्त्वसभ्युपगच्छताम । 
ध्यान स्याह्मदिनामेव घटते नान्‍्यवादिनाम्‌ ॥ २४४ ॥४* 
पर्व २१ 
स्याद्राद शासनमे ही सब बातोकी सम्यक व्यवस्था बनती हैं। 
समनन्‍्तभद्राचार्य इस द्वेत-अद्वेत एकान्तके विवादका निराकरण करते 
हुए कहते हे- 
“सत्सासान्यात्त सबवक्ध पृथक द्रव्यादिभेदत ॥ ३४॥४” 
सामान्य सत्त्वकी अपेक्षा सब एक है, द्रव्य गुण पर्याय आदिकी दृष्टि 
से उनमे पृथकपना है। 
इस दृष्टिसे एकत्वका समर्थन होता है। साथ ही अनेकत्व भी पार- 
माथ्थिक प्रमाणित होता है। 
कोई-कोई जिज्ञासू पूछते हे-आपके यहा एकान्त दृष्टियोका समन्वय 
करनेके सिवाय वस्तुका अन्य स्वरूप माना गया है या नही ? 


इसके समाधानमे यह लिखना उचित जँचता है कि स्याद्वाद दृष्टि 
द्वारा वस्तुका यथार्थ स्वरूप प्रकाशित किया जाता है। अन्य स्वरूप बताना 
सत्यकी नीवपर अवस्थित दृष्टिके लिए अनुचित है। स्याह्वाद दृष्टिमे 
मिथ्या एकान्तोका समूह होनेपर भी सत्यताका पूर्णतया सरक्षण होता 
हैं, कारण यहा वे दृष्टिया भी* के द्वारा सापेक्ष हो जाती है। 

इस स्याद्वादके प्रकाशमे अन्य एकान्त धारणाओके मध्य मेत्री उत्पन्न 
की जा सकती है। स्वामी समन्तभद्बकी आप्तमीमासामे समन्वयका मार्ग 


१ एकान्‍्त दृष्टि, तत्त्व ऐसा ही है, कहती है। झनेकात दृष्टि कहती 
हे-तत्त्व ऐसा भी है। भी' से सत्यका संरक्षण होता है, ही से सत्यका 
सहार होता है । 


२०६ जैनशासन 


विस्तृत रीतिसे स्पष्ट किया गया है। स्याद्वादके वजूमय प्रासादपर 
जब एकान्तवादियोका शस्त्र-प्रहार अकार्यकारी हुआ, तब एक ताकिक 
जैनधर्मके करुणातत्त्वका आश्रय लेते हुए कहता है, दयाप्रधान तत्वज्ञान 
का आश्रय लेनेवाला जैनशासन जब अन्य सप्रदायवादियोकी आलोचना 
करता है, तब उनके अत करणमे असहय व्यथा उत्पन्न होती है, अत आपको 
क्षणिकादि तत्त्वोकी एकान्त समाराधनाके दोषोका उद्भावन नही करना 
चाहिये । 

यह विचारप्रणाली तत्वज्ञोके द्वारा कदापि अभिनदनीय नहीं 
हो सकती। सत्यकी उपलब्धिनिमित्त मिथ्या विचारशैलीकी 
सम्यक आलोचना यदि न की जाय तो श्रान्त व्यक्ति अपने असत्पथका 
क्यो परित्याग कर अनेकान्त-ज्योतिका आश्रय लेनेका उद्योग करेगा ? 
अनेकान्त विचार पद्धतिकी समीचीनताका प्रतिपादन होते हुए कोई मुमुक्षु 
इस भूममे पड सकता है, कि सम्भवत उसका इष्ट एकान्त पक्ष भी परमार्थे 
रूप हो, अत वह तब तक सत्पथपर जानेकी अन्त प्रेरणा नही प्राप्त करेगा, 
जब तक उसकी एकान्त पद्धतिकी त्रुटियोका उद्भावन नही किया जायगा ।* 
अहिसाकी महत्ता बतानेके साथ हिसासे होनेवाली क्षतियोका उल्लेख 
करनेसे अहिसाकी ओर प्रबल आकर्षण होता है। अत परम- 
कारुणिक जैन महर्षियोनें अनेकान्तका स्वरूप समझाते हुए एकान्त 
के दोषोका प्रकाशन किया है। जीवका परमार्थ कल्याण लक्ष्यभूत रहनेके 
कारण उनकी करुणा दृष्टिको कोई आच नहीं आती। ताकिक अ्रकलक 


१ भगवत्‌ जिनसेनन एकान्त मतोकी आलोचनात्मक पद्धतिको 
धर्मकया रूप कहा है । वे कहते है- 
श्राक्षेपिणीं कथा क्र्यात्प्राज्नः स्वमत संग्रहे। 
विज्वेषिणीं कर्यां तज्ज्ञः कर्याददुर्मतनिग्रहे | 
“महापुराण १३५-१॥ 


समनन्‍्वयका मार्ग-स्याह्दाद रे ०७ 


ले कहा ही है कि “नैराम्यभावनाका आश्रय ले अपने पैरोपर कुठाराघात 
करनेवाले प्राणियोपर करुणा दृष्टि वश मेने एकान्तवादका निराकरण 
किया है, इसके मूलमे न अहकार है और न द्वेष है।” 

अकलक देव तो यहा तक कहते हे कि “यदि वस्तु स्वरूप स्वय अनेक 
धर्ममय न होता, और वह एकान्तवादियोकी धारणाके अनुरूप होता तो 
हुम भी उसी प्रकारका वर्णन करते। जब अनेकान्त रूपको स्वय पदार्थोने 
धारण किया है, तब हम क्या करे ?-यदीद स्वयमर्थ*थों रोचते तत्र 
के बयम्‌ । पदार्थका स्परूप लोकमत या लोकधारणाके आधारपर नही 
बदलता। वह पदार्थ अपने सत्य सनातन स्वरूपका त्रिकालमे भी परित्याग 
नहीं करता। अविनाशी सत्य. स्वय अपने रूपमें रहता है।' हमारे 
अभिमतकी अनुकूल प्रतिकूलताका उसके स्वरूपपर कोई प्रभाव 
नहीं पडता। सारा जगत्‌ अपने विचित्र सगठित मतोके आधारपर भी पूर्वो- 
दित सूर्यकोी पदिचिममे उदय प्राप्त नही बना सकता। 

इस स्याह्गाद शैलीका लौकिक लाभ यह है कि जब हम अन्य व्यक्ति 
के दृष्टिबिन्दुकों समझनेका प्रयत्न करेगे तो परस्परके भूममूलक दृष्टि- 
जनित विरोध क्वादका अभाव हो भिन्नतामे एकत्व ( एक्न+प 798 
धाएटाडइाए ) की सृष्टि होगी, आधुनिक युगमे यदि स्याद्गाद 
अलीके प्रकाशमे भिन्न-भिन्न सप्रदायवाले प्रगति करे, तो बहुत कुछ विरोध 
का परिहार हो सकता है। 
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आत्मविकासके क्षेत्रमे भी अनेकान्त विद्या द्वारा निर्मल ज्योति प्राप्त 
होती है। लौकिक दृष्टिसे जेसे घृतसम्बद्ध मिट्टीके घडेको घीका घडा 
कहते है, उसी प्रकार शरीरसे सम्बद्ध जीवको भिन्न-भिन्न नाम आदि उपा- 
घिया सहित कहते हे। परमार्थ दृष्टिसि घीका घडा कथन सत्य नही है, 
क्योकि घडा मिट्टीका हैं। मिट्टी घडेका उपादान कारण है, घृत उपादान 
कारण नही है। इस कारण मिट॒टीका घडा कथन वास्तविक है। इसी प्रकार 
पारमाथिक निश्चय दृष्टिसे आत्मा शरीरसे जुदा है। ज्ञान आनद-शक्तिका 
अक्षय भडार है। व्यु|वहारिक-लौकिक दृष्टिसे तत्त्वकों जानकर परमार्थ 
दृष्टिद्वारा साधनाके मार्गपर चलकर निर्वाणको प्राप्त करता साधकका 
कर्तव्य है। 
व्यवहार दुष्टि जहा ईश-चितन, भगवद्भकति आदिको कल्याणका 
मार्ग प्राथमिक साधकको बताती है, वहा निरचय दृष्टि श्रेष्ठ पथको प्रदर्शित 
करते हुए कहती है- 
“यः परात्मा स एवाहं योडहू से परमस्तत. । 
अहमेव मयोपास्य: नान्‍्य कद्चिदिति स्थिति: ॥” 
“समाधिशतक २३१६४ 
जो परमात्मा है, वह मे हूँ । जो में हँ,वह परमात्मा है। अत मुझे अपनी 
आत्माकी आराधना करनी चाहिये, अन्यकी नही, यह वास्तविक बात है $ 
स्याह्ाद तत्त्वज्ञानके मामिक आचार्य अ्रमृतचन्द्र अनेकातवादके प्रति 
इन हब्दोमे पप्रणामाजलि समपित करते हे- 
“परमागसस्थ बीज निषिद्धजात्यन्धसिन्धु रविधानम्‌ । 
सकलनय-विलसिताना विरोधमथन नमासम्यनेकान्तम्‌ । 
-पुरुषा्थसिद्ध्युपाय २ ॥' 


कमंसिद्धान्त 


साधकके आत्मविकासमें जिस शक्तिके कारण बाधा उपस्थित होती 
है उसे जैन-शासनमें कर्म' कहते हे। भारतीय दार्शनिकोने कर्म” शब्दका 
विभिन्न अर्थो्मे प्रयोग किया हैं। वेयाकरण' जो कर्ताके लिए अत्यन्त 
इष्ट हो उसे कर्म मानते हे। यज्ञ आदि क्रियाकाण्डको मीमासाशास्त्री' 
कर्म जानते है। वेशेषिकदर्शनमे कर्मकी इस प्रकार परिभाषा की है- 
जो एक द्रव्यमे समवायसे रहता हो जिसमे कोई गृूण न हो और जो सयोग 
तथा विभागमे कारणान्तरकी अपेक्षा न करे। साख्य दर्शनमे ससस्‍्कार' 
अथमे कर्मका प्रयोग हुआ है।' गीतामे' क्रिया-शीलता' को कर्म मान 
अकर्मण्यताको « हीन बताया है। महाभारतमें” आत्माको बाधने- 
वाली शक्तिको कर्म मानते हुए ज्ञाति पर्व २४०-७ में लिखा 
है- प्राणी कर्मसे बेंघता है और विद्यासे म॒ृक्ष्त होता है।' बौद्ध साहित्यमे 
प्राणियोकी विविधताका कारण कर्मोक्री विभिन्नता कहा हैं। अमगुत्तर 
निकायमे सम्राट मिलिन्दके प्रश्तके उत्तरमे भिक्ष नागसेन कहते हे 


“कतु रीप्सिततम कर्म-पाणिनीय सू० १॥४७६॥। 
२ एकद्रव्यमगुण सयोगविभागेष्वनपेक्षकारणसिति कर्मेलक्षणम्‌ ।” 
“वेशेषिकदर्शन सभाष्य १-१७ पृ० ३५॥ 

साख्यतत्त्वकौमुदी ६७॥ 

“यघोगः केस कौशलम्‌-गीौता। “कर्मेज्यायो हयकर्मण:।-गीता 
“कर्मणा बध्यते जन्तु , विच्यया तु प्रमुच्यते 

“महाराज कम्मान नानाकरणेन सनुस्सा न सब्बे ससका. ..। 
भासितं ऐत महाराज भगवता कम्मस्स कासाणव सत्ता, कम्मदायादा 
कम्मयोनी_ कम्मबंध्‌ू कस्मपटिसरणा कम्म सत्ते विभजति यदिदं 


हीनप्पणीततायीति |” 


नी बा ७६ >चए 


हु 


>> िट्घद०' 7. 89. 
१४ 
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“राजन, कर्मोके नानात्वके कारण सभी मनृष्य समान नही होते ।' महाराज, 
भगवानूने भी कहा हे-मानवोका सद्भाव कर्मोके अनुसार हैं। सभी 
प्राणी कर्मोके उत्तराधिकारी है। कर्मके अनुसार योनियोमे जाते है। 
अपना कमे ही बन्ध्‌ है, आश्रय है और वह जीवका उच्च और नीचरूप 
में विभाग करता है / अशोकके शिलालेखकी सूचना न० ८ द्वारा कर्म 
का प्रभाव व्यक्त करते हुए सम्राट कहते है -इस प्रकार देवताओका 
प्यारा अपने कम्मोसि उत्पन्न हुए सूखको भोगता है। पातज्जल योग- 
सूत्रमे-क्लेशका मूल कर्माशय-वासनाको बताया है। वह कर्माशय 
इस लोक और परलोकमे अनुभवमे आता है। हिन्दू जगत्‌के दृष्टिकोण 
को तुलसीदासजी इन दब्दोमे प्रकट करते है- 

“कममंप्रधान विध्व करि राखा। £ 

जो जस करहि सो तस फल चाखा।। 


इस प्रकार भारतीय दाशैनिकोके कर्मंपर विशेष विचार व्यक्त हुए 
है। जैन सिद्धान्तमें इस कर्मे-विज्ञानपर जो प्रकाथ डाला गया है वह अन्य 
दर्शनोमे नहीं पाया जाता। यहा कर्मे-विज्ञान ( ?77050779 ) 
पर बहुत गम्भीर, विशद, वेज्ञानिक चिन्तना की गई है। कर्म शब्दका 
उल्लेंख अथवा नाममात्रका वर्णन किसी सम्प्रदायकी पुस्तकोमे 
पढ कोई-कोई आधुनिक पण्डित कमें-सिद्धान्तके वीज जेनेतर साहित्यमे 
सोचते हे। किन्तु, जैन वाड मयके क्मे-साहित्य नामक विभागके अनु- 
शीलनसे यह स्पष्ट होता है कि जैेन-आगमकी यह मौलिक विद्या रही है। 
बिना कर्म सिद्धान्तके जैन शास्त्रका विवेचन पगमू हो जाता हे। ईइ्वरकों 
कर्ता माननेवाले सिद्धान्त भगवान्‌के हाथमे अपने भाग्यकी डोर सौप 
विश्व-वेचितच्य आदिके लिए किसी अन्य शक्तिका वर्णन करना तकंकी 

१ “बुद्ध और बौद्धधर्स” पृ० २५६। 

२ “क्लेशमूलः कर्माशयः, दृष्टादृष्टअन्मबेदनीय ।” २-१२ 
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दुष्ठिसि आवश्यक नहीं मानते और यथार्थमे फिर उन्हें आवश्यकता रह 
भी क्यो जाए ? ज॑न-सिद्धान्त प्रत्येक प्राणीकी अपना भाग्यविधाता 
मानता है, तब फिर बिना ईव्वरकी सहायताके विश्वकी विविधताका 
व्यवस्थित समाधान करना जेन दाशंनिकोके लिए अपरिहार्य है। इस 
कर्म-तत्त्वज्ञान द्वारा वे विश्व-वेचित्यया समाधान तकानुकूल पद्धतिसे 
करते है। कर्मकी बन्धन नामकी एक अवस्थाका वर्णन करनेवाला तथा 
चालीस हजार इलोक प्रमाण वाला “महाबन्ध” नामका जैन ग्रन्थ प्राकृत- 
भाषामे अभी विद्यमान है। 


इस प्रकार कर्मके विषयमे विशद वेज्ञानिक जैन विवेचनाके सार पूर्ण 
अशपर ही यहा हम विचार कर सक्गे। जैनाचाये बताते हे कि-आत्मा 
के प्रदेशोम कम्पन होता है और उस कम्पनसे पुदूगल ( 6:८० ) 
का परमाणु-पुञ्ज आकर्षित होकर आत्माके साथ मिल जाता है, उसे 
कर्म कहते हे । प्रवचतसारके टीकाकार अमृतचन्द्र सुरि! लिखते हे- 
“आत्माके द्वारा प्राप्य होनेसे क्रियाको कर्म कहते हे। उस क्रियाके निमित्त 
से परिणमन-विशेषको प्राप्त पुदगल भी कर्म कहलाता है। जिन 
भावोके द्वारा पुदगल आकर्षित हो जीवके साथ सम्बन्बित होता हैं 
उसे भावकर्म कहते हे। और आत्मामे विक्ृति उत्पन्न करनेवाले 
पुद्गलपिडको द्रव्यकर्म॑ कहते हे ।” स्वामी अकलकदेवका कथन है- 
“जिस प्रकार पात्रविशेषमे रखे गये अनेक रसवाले बीज, पुष्प तथा 
फलोका मद्यरूपमें परिणमन होता है, उसी प्रकार आत्मामे स्थित पुद्गलो 


१ क्रियाया खल्वात्मना प्राप्यत्वात्कमं, तप्निमित्तप्राप्तपरि- 
णामः पुद्गलोइपि कर्म ।-प्रवचनसार टी० २-२५॥ 

२ यथा भाजनविशेषे प्रक्षिप्ताना विविधरसबीजपुष्पफलाना 
मसदिराभावेत परिणाम, तथा पुद्गलानासमपि झात्मनि स्थितानां योग- 
कषायवशात्‌ कर्संभावेन परिणामों बेदितव्य:। -त० रा० पु० २६४। 
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का क्रोध, मान, माया, लोभ रूप कषायो तथा मन, वचन, कायके 
निमित्तसे आत्मप्रदेशोके परिस्पन्दनरूप योगके कारण कर्मरूप परिणमन 
होता है । 
पतच्चाध्यायीमे यह बताया है कि-आत्मामे एक वेभाविक शक्ति 
है जो पुद्गल-पुञज्जके निमित्तको पा आत्मामे विकृृति उत्पन्न 
करती है।” 
. “जीवके परिणामोका निमित्त पाकर पुद्गल स्वयमेव कर्मरूप परिणमन 
करते है'।” तात्त्विक भाषामें आत्मा पुद्गलका सम्बन्ध होते हुए भी 
जड नही बनता और न पुद्गल इस सम्बन्धके कारण सचेतन बनता हूँ। 
प्रवचनसार सस्क्ृत टीकामे तात्त्विक दृष्टिको लक्ष्य कर यह लिखा 
हैं। द्रव्यकर्मका कौन कर्त्ता हैं? स्वय पुद्गलका परिणमन-विशेष ही। 
“इसलिए पुद्गल ही द्वव्यकर्मोका कर्त्ता है, आत्मपरिणामरूप भावकर्मोका 
नहीं। अत आत्मा अपने अपने स्वरूपसे परिणमन करता है। पुद्गल 
स्वरूपसे नहीं करता।* 
कर्मोका आत्माके साथ सम्बन्ध होनेसे जो अवस्था उत्पन्न होती हैं 
उसे बन्ध कहते हे। इस बन्ध पर्यायमें जीव और पुदूगलकी एक ऐसी नवीन 
अवस्था उत्पन्न हो जाती है जो न तो बुद्ध-जीवमे पाई जाती है 
और न शद्ध-पुद्गलमे ही। जीव और पुद्गल अपने-अपने गुणोसे कुछ 
च्यूत होकर एक नवीन अवस्थाका निर्माण करते है। राग, द्वेष युक्त आत्मा 
१ “जीवकृत परिणाम निमित्तसात्र प्रपद्य पुनरन्‍्ये। 
स्वयसेव परिणमन्तेदञ्च॒पुद्गला' कर्सभावेत ॥” 
-पु० सिद्ध्युपायथ १२। 
२ “भ्रथ द्रव्यकमंण* कः कर्तेति चेत्‌ ? पुद्गलपरिणामों हि तावत्‌ 
स्वयं पुदूगल एवं। ततस्तस्य परमार्थात्‌ पुदूगलात्मा आत्मपरिणामात्मकस्य 
ब्रव्यकर्मण एवं कर्ता ; न त्वात्मपरिणामात्मकस्य भावकसंण:। तत शआात्मा 
आत्मस्वरूपेण परिणमति, न पुदुगलस्वरूपण परिणमति।* पु० १७२ । 
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पुद्गलपुञ्जको अपनी ओर आकर्षित करता है। जेसे, चुम्बक 
लोहा आदि पदार्थोको आकर्षित करता है। जैसे फोटोग्राफर चित्र खीचते 
समय अपने कैमरेको व्यवस्थित ढगसे रखता है और उस समय उस कैमरे 
के समीप आने वाले पदार्थकी आक्ृति लेन्सके माध्यमसे प्लेटपर 
अकित हो जाती है, उसी प्रकार राग, द्वेषरूपी काचके माध्यमसे पुद्गल- 
पुञ्ज आत्मामे एक विशेष विकृृति उत्पन्न कर देते हे, जो पुनच. आगामी 
रागादि भावोको उत्पन्न करता है। 'स्वगुणच्युतिः: बन्ध.-अपने गुणोमे 
परिवतन होनेको बन्ध कहा है। हल्दी और चूनेके सयोगसे जो लालिमा 
उत्पन्न होती है वह पीत हल्दी और इवेत चूनेके सयोगका कार्य है, उनमे 
यह पृथक्‌-पृथक बात नही हैं। किसीने कहा है- 
“हरदीन जरदी तजी, चूना तज्यों सफेद। 
दोऊ मिल एकहि भये, रहयो न काह भेद व 
अब आत्मा कर्मोका बन्ध करता है, तब शब्दकी दृष्टिसे ऐसा विदित 
होता है कि आत्माने कर्मोको ही बाधा है, कर्मोने आत्माकों नहीं। किन्तु, 
वास्तवमे बात ऐसी नही है। जिस प्रकार आत्मा कर्मोको बाधता है, उसी 
प्रकार कम भी जीव (आत्मा) को बाधते हँ। एकने दूसरेको पराधी 
किया है। पचाध्यायीमे कहा है- 
“जीवः करंनिबद्धों हि जीवबद्ध हि कर्म तत्‌ ! (१०४) 
इस कर्मबन्धके अन्तस्तलपर भगवज्जिनसेनाचार्य बडे सुन्दर शब्दोमे 
प्रकाश डालते हे- 
“सकल्पवदायों मूढ वस्त्विष्टानिष्ठता नयेत्‌। 
रागहेषो ततः ताश्यां बन्ध दुर्मोचमदनुते ॥ -महापुराण २४२१ 
“यह अज्ञानी जीव इष्ट-अनिष्ट सकलप द्वारा वस्तुमें प्रिय-अप्रिय 
कल्पना करता है जिससे राग-द्वेष उत्पन्न होते हे | इस राग-द्वेषसे दुढ 
कर्म का बन्धन होता हैं ।” आत्माके कर्म-जाल बुननेकी प्रक्रियापर 
ब्रकाश डालते हुए भरहाष कुन्दकुन्द पचास्तिकायमें कहते हें- 
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“जो पुण संसारत्थो जीवो तत्तो दु होदि परिणामों ॥ 

परिणाप्तादों कस्म कस्सादों होदि गदिसुगदी।॥ 

गदिसमधिगदस्स देहो देहादो इदियाणि जाय॑ंते। 

तेहि दु विसयग्गहणं तत्तो रागो यः दोसो बा॥ 

जायदि जीवस्सेवं भावों संसारचक्कवालस्मि। 

इंति जिणवरंहि भणिदों अणादिणिधणों सणिधणों वा॥ 

“१२८-१३० । 
जो ससारी जीव है वह राग, हेष आदि भावों को उत्पन्न करता हैँ, 
जिनसे कर्म आते है और कर्मोसे मनुष्य, पश्‌ आदि गतियो की उत्पत्ति 
होती है। गतियोमे जाने पर शरीर की प्राप्ति होती है। शरीरसे इन्द्रिया 
उत्पन्न होती है । इच्ह्रियोद्वारा विषयो का ग्रहण होता है जिससे राग और 
देष होते हे। इस प्रकारका भाव ससारचक्रमे भ्रमण करते हुए जीवके 
सत्ततिकी अपेक्षा अतादि-अनन्त और पर्याय की दृष्टि से सान्‍्त भी होता 
है, ऐसा जिनेन्द्रदेवने कहा है।” 
इस विवेचनसे यह स्पष्ट होता है कि यह कर्म-चक्र राग-द्वेषके 

निमित्तसे सतत चलता रहता है और जब तक राग, द्वेष, मोहके वेगमे 
न्यूनता न होगी तब तक यह चक्र अबाधित गति से चलता रहेगा। राग- 
द्वेंषके बिना जीवकी क्रियाएँ बन्धन का कारण नहीं होती। इस विषयको 
कुन्दकुन्द स्वामी समयप्राभूतमे समझाते हुए लिखते है कि-कोई व्यक्ति 
अपने शरीरको तैलसे लिप्तकर धूलिपूर्ण स्थानमे जाकर शस्त्र-सचालन 
रूप व्यायाम करता है और ताड, केला, बास आदिके व॒क्षोका छेदन- 
भेदन भी करता हैं। उस समय धूलि उडकर उसके शरीर में चिपट जाती है। 
यथार्थेमे देखा जाए तो उस व्यक्तिका शस्त्र सचालन शरीरमे धूलि 
चिपकनेका कारण नही है। वास्तविक कारण तो तैलका लेप है, जिससे 
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धूलिका सम्बन्ध होता है। यदि ऐसा न हो, तो वही व्यक्ति जब बिना 
तैल लगाये पूर्वोक्त छस्त्र सचालन कार्य करता हँ-तव उस समय वह 
धूलि शरीरमे क्यो नहीं लिप्त होती? इसी प्रकार राग-द्वेषरपी तैलसे 
लिप्त आत्मा मे कर्म-रज आकर चिपकती है और आत्माको इतना मलीन 
बना पराधीन कर ठेती है कि अनन्तशक्तिसम्पन्न आत्मा क्रीतदासके 
समान कर्मोके इशारेपर नाचा करता है । 

इस कर्मका और आत्माका कबसे सम्बन्ध है ? यह प्रश्न उत्पन्न होता 
हैँ। इसके उत्तरमे आचार्य कहते है कि-कर्मंसन्‍्तति-परम्पराकी अपेक्षा 
यह सम्बन्ध अनादिसे है। जिस प्रकार खानिसे निकाला गया सुवर्ण 
किट्टकालिमादिविक्वतिसम्पन्न पाया जाता है, परचात्‌ अग्नि तथा 
रासायनिक द्रव्योकें निमित्तसे विक्ृति दर होकर शुद्ध सुवर्णकी उपलब्धि 
होती है, उसी प्रकार अनादिसे यह आत्मा कर्मोकी विकृृतिसे मलीन हो 
भिन्न-भिन्न योनियोमे पर्यटन करता फिरता है। तपद्चर्या, आत्म-श्रद्धा, 
आत्म-बोधक हारा मलिनताका नाश होनेपर यही आत्मा परमात्मा बन 
जाता है। जो जीव आत्म-साधताके मार्गसे नही चलता, वह प्रगति-हीन 
जीव सदा द्‌ खोका भार उठाया करता है । आचार्य नेमिचन्द्र सिद्धान्त- 
चक्रवर्तीने कितना सुन्दर उदाहरण देकर इस विषयको समझाया है- 

“जह भारवहो पुरिसो वह॒इ भरं गेहिकऊण कावडियं । 
एमेव वहुइई जीवो कम्सभर कायकावडिय ॥ २०१ ४* 
-गेम्मटसार-जोवकाण्ड । 

जिस प्रकार एक बोझा ढोनेवाला व्यक्ति कावडकों लेकर बोझा 
ढोता है, उसी प्रकार यह ससारी जीव शरीररूपी कावड द्वारा कर्मेभारको 
ढोता हे । 

यह कर्मबन्धन पर्यायकी दृष्टि से अनादि नही है। तत्त्वार्थसूत्रकारने 
“झनादि सस्बन्धे च (२।४१) सूत्र द्वारा यह बता दिया है कि कर्म- 
सन्तत्तिकी अपेक्षा अनादि सम्बन्ध होते हुए भी पर्यायकी दृष्टिसे वह सादि 
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सम्बन्धवाला हे। बीज और वक्षके सम्बन्धपर दृष्टि डाले तो परम्पराकी 
दुष्टिसें उनका कार्य-कारणभाव अनादि होगा। जैसे अपने सामने 
लगे हुए नीमके वृक्षका कारण हम उसके बीजको कहेगे। यदि हमारी 
दृष्टि अपने नीमके झाड तक ही सीमित है तो हम उसे बीजसे उत्पन्न 
कह सादिसम्बन्ध सूचित करेगे। किन्तु इस वृक्षके उत्पादक बीजके 
जनक अन्य वृक्ष और उसके कारण अन्य बीज आदिकी परम्परापर दृष्टि 
डाले तो इस अपेक्षासे इस सम्बन्ध को अनादि मानना होगा। किन्‍्ही 
दार्भनिकोको यह भ्रम हो गया है कि जो अनादि है, उसे अनन्त होना ही 
चाहिये । वस्तुस्थिति ऐसी नहीं है अनादि वस्तु अनन्त हो, न भी हो , 
यदि विरोधी कारण आ जावें तो अनादिकालीन सम्बन्ध की भी जड 
उखाडी जा सकती है। तत्त्वार्थंशारमे लिखा है- 
“दगघे बीज यथात्यन्त प्रादुर्भवति नाकुर । 
कमेबीज तथा दग्धे न रोहति भवाक्र ॥* 
“इलोक ७, पृ० ५८। 
जैसे बीजके जल जाने पर पुन नवीन वृक्षमे निमित्त बनने वाला 
अक्र नही उत्पन्न होता, उसी प्रकार कर्मबीजके भस्म होने पर भवाकुर 
उत्पन्न नही होता । 
आत्मा और कर्मका अनादि सम्बन्ध मानना तकंसिद्ध है। यदि 
सादिसम्बन्ध माने तो अनेक आपत्तिया उपस्थित होगी। इस विषय में 
'निम्त प्रकार का विचार करना उचित होता है। 
आत्मा कर्मोके अधीन है, इसीलिये कोई दरिद्र और कोई श्रीमान्‌ पाया 
जाता है। पचाध्यायीमे कहा है- 
“एको दरिद्र एको हि श्रीमानिति चर कर्मेणः” 
-उत्त० इलो० ५०। 
ससारी आत्मा कर्मोके अधीन है, यह प्रत्यक्ष अनुभवमे आता है। 
ईफेर भी तकंप्रेमियोको विद्यानन्दि स्वामी आप्तपरीक्षामे इस प्रकार 
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यूक्ति द्वारा समझाते हे-ससारी जीव वधा हुआ है क्योकि यह 
परतत्र है। जैसे आलान-स्तम्भमे प्राप्त हाथी परतत्र होनेके कारण 
बधा हुआ है। यह जीव परतत्र है क्योकि इसने हीन स्थानको ग्रहण किया 
है। जैसे कामके वेगसे पराधीन कोई श्रोत्रिय ब्राह्मण वेश्याके घरको 
स्वीकार करता है। जिस हीन स्थानको इस जीवने ग्रहण किया हैं, 
वह हदरीर है। उसे ग्रहण करने वाला ससारी जीव प्रसिद्ध 
हैं। यह शरीर हीन स्थान कैसे कहा गया ? दरीर हीन स्थान है, क्योकि 
वह आत्माके लिए दूखका कारण है। जैसे किसी व्यक्तिको 
जेल द्‌ ख का कारण होनेसे वह जेलको हीन स्थान समझता है! |” 
विद्यानन्दि स्वामीका भाव यह है कि इस पीडाप्रद मलबीज मल- 
योनिम्‌” शरीरकों धारण करनेवाला जीव कर्मोके अधीन नही तो क्‍या 
है” कौन समथे ज्ञानवान्‌ व्यक्ति इस सप्त धातुमय निन्‍्ध शरीरमे 
बन्दी बनना पसंद करता है। यह तो कर्मोका आतंक है कि जीवकी 
यह अवस्था हो गई है, जिसे दौलतरामजी अपने पदमे इस मधुरताके 
साथ गाते है - 

“अपनी सुध भूल आप, आप दुख उपायो। 

ज्यों शुक नभ चाल बिसरि, नलिनी लटकायों ॥ 

चेतन अविरुद्ध शुद्ध दरशा बोध सय विसुद्ध । 

तज, जड़ रस फरस रूप पुदुगल अपनायों ॥ 

चाह-दाह दाहे, त्याग न ताहि चाहे। 

समता-सुधा न गाहे, जिन निकट जो बतायो ॥४” 

जब यह जीव कर्मोके अधीन सिद्ध हो चुका तब उसकी पराधीनता 

या तो अनादि होगी जैसा कि ऊपर बताया गया है अथवा उसे सादि मानना 
होगा। अनादि पक्षको न माननेंवाले देखे कि सादि मानना 
कितनी' विकट समस्या उपस्थित कर देता है। कर्म-बन्धनको सादि 


१ आप्तपरोक्षा पू० १। 
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माननेका स्पष्ट भाव यह है कि पहिले आत्मा कर्मबन्धनसे पूर्णतया शून्य 
था, उसमे अनन्त ज्ञान, अनन्त आनन्द, अनन्त शक्ति आदि गुण पूर्ण- 
तया विकसित थे। वह निजानन्द रसमे लीन था। ऐसा आत्मा किस 
प्रकार और क्यो कर्म-बन्धनकों स्वीकार कर अपनी दुर्गंतिके लिये 
स्वयं अपनी चिता रचनेका प्रयत्न करेगा ? आत्मा मोही, अज्नातरी, 
अविवेकी और असमर्थ होता तो बात दूसरी थी। यहा तो शुद्धात्माको 
अशुद्ध बननेके लिए कौनसी विकारी शक्ति प्रेरणा कर सकती हे? 
शुद्ध सूवर्ण पूत किट्टकालिमाकों जैसे अगीकार नही करता, अथवा जैसे 
छिलका निकाला गया चावलपुन धान रूप अलुद्ध स्थितिको प्राप्त नहीं 
करता, उसी प्रकार परिशुद्ध-आत्मा अत्यन्त घुणित शरीरको धारण करनेका 
कदापि विचार नही करेगा। इस प्रकार शुद्ध आत्माकों अशुद्ध बनना जब 
असम्भव हूँ, तब गत्यन्तराभावात्‌ अनादिसे उसे कमें-बधन युक्त स्वीकार 
करना होगा, कारण यह बन्धनकी अवस्था हमारे अनुभवगोचर है। 

कर्मोके विपाकसे यह आल्मा विविध प्रकारके वेष धारणकर विश्वके 
रग्रमच पर आ हास्य, शोक, श्युगार आदि रसमय खेल दिखाता फिरता है 
पर जब कभी भूले-भटके जिनेन्द्र-मुद्राको धारणकर शान्त-रसका अभिनय 
करने आता है तो आत्मा की अनन्तनिधि अप॑ण करते हुए कर्म इसके 
पाससे बिदा हो जाते है । 

जिस कर्मने आत्माकों पराधीन किया है वह साख्यकी प्रकृति के 
समान अमृर्तिक नही है। कर्मका फल मूर्तिमान पदार्थके सम्बन्धसे अनु- 
भवसे आता है, इसलिये वह मूर्तिक है। यह स्वीकार करना तके-सगत 
है। जैसे चूहेके काटनेसे शरीरमे उत्पन्न हुआ शोथ आदि विकार देख 
उस विषको मूतिमान स्वीकार करते है, उसी तरह पृष्प, मणि, स्त्री आदिके 
निमित्तसे सुखका तथा सर्प, सिंह, विष आदिके निमित्तसे दुखरूप कर्म- 
फलका अनुभव करता है। इसलिये यह कर्म अनुमान द्वारा मूतिमान 
सिद्ध होता है। 
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जब कर्म-पुञ्ज (77772 770]62प68) स्पर्श, रस, गन्ध, 
वर्णयुक्त होतेके कारण पौद्गलिक हे और आत्मा उपयुक्त गुणोंसे शून्य 
चैतन्य ज्योतिमय है, तब अमूर्ति आत्माका मूर्तिमान कर्मोसे कैसे बन्ध 
होता है ? मूतिक-मूतिकका वन्ध तो उचित है, अमूर्तिकका मूत्तिमानसे बन्ध 
होना मानना आइचरय्य॑-प्रद है ? 

इस शकाका समाधान करते हुए आचाये श्रकलकदेब तत्त्वार्थराज- 
वारतिक (पू० ८5९ अ० २ सूत्र ७) में लिखते है,- अनादिकालीन 
कर्मकी बन्ध परम्परा के कारण पराधीन आत्माक अमूर्तिकत्वके सम्बन्धमें 
एकान्त नहीं है। बन्ध पर्यायक प्रति एकत्व होने से आत्मा कथब्चित्‌ 
मूृतिक है और अपने ज्ञानादिक लक्षणका परित्याग न करनेके कारण 
कथडि्चित्‌ अमृर्तिक भी है । मद, मोह तथा भ्रमको उत्पन्न करने वाली 
मदिराको पीकर मनुष्य काष्ठकी भाति निशचल स्मृति-शू न्‍्य हो जाता है तथा 
कर्मेन्द्रियोके मदिराके द्वारा अभिभूत होने से जीवके ज्ञानादि लक्षणका प्रकाश 
नही होता। इसलिये आत्माकों मूृतिमान निश्चय करना पडता है।” 

यदि ऐसा है तो कर्मोदय-मद्यके आवेशसे वशीकृत आत्माका 
अस्तित्व कैसे ज्ञात होगा ” यह कोई दोष नहीं है। कारण, कर्मोदयादिके 
आवेश होने पर भी आत्माके निज लक्षणकी उपलब्धि होती है । 

आचायें नेसिचन्द्र सिद्धान्त-चक्रवती का कथन है- 

“बण्ण-रस-पंच गधा दो फासा अदठ णिच्चया जोबें। 


णो सति अ्रमृत्ति तदों बवहारा मुत्ति बंधादो॥ 
“नव्यस ग्रह 
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१ “अनादि कर्मबन्धसन्तानपरतन्त्रस्थात्मसः. अमृति प्रत्य- 
नेकान्त:। बन्धपर्यायं प्रत्येकत्वात्‌ स्थान्मू्त तथापि ज्ञानादिस्वलक्षणा- 
परित्यागात्‌ स्यथादमूर्ति:।. - मदमोह-विभूसकरी सुरां पीत्वा नष्ठस्मृतिर्जनः 
काष्ठवदपरिस्पन्द उपल्यते, तथा कर्मेन्द्रयाभिभवादात्मा नावि- 
भू तस्वलक्षणों मूर्त इति निरचोयते। 
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जीवमे वर्ण ५, रस ५, गन्ध २ और स्पर्श ८-ये २० गूण तात्त्विक 
दष्टिसे नही पाये जाते इसलिये उसे अमूर्तिक कहते हे। व्यवहार नयसे 
( ऋफ07 978८7८७) ४६&706-790०7॥ ) बच्धकी अपेक्षा उसे 
मूर्तिक कहा है। 

प्रवचनसार में स्वामी कुन्दकुन्दनोे इस विषय में एक बडी मार्मिक 
बात लिखी है-- 

“रूवादिर्णाह रहिदो पेच्छदि जाणादि रूबमादीणि | 
दव्बाणि गुणे य जधा तह बधों तेण जाणीहि ॥-र।र८। 

जैसे रूपादिरहित आत्मा रूपी द्वव्यों और उनके गुणोकों जानता है, 
देखता है अर्थात्‌ रूपी तथा अरूपीका ज्ञाता-्ज्ञेय सम्बन्ध होता है,उसी प्रकार 
रूपादिरहित जीव भी रूपी कर्म-पुद्गलोसे बाधा जाता है। यदि यह न 
माना जाए तो अमूर्ते आत्मा द्वारा मूतत पदार्थोका जानता, देखना भी 
नही बनेगा। 

जब जीव और कमंका सम्बन्ध प्रत्यक्ष अनुभवगोचर है और सादि 
सम्बन्ध आगम, तक तथा अनुभवसे बाधित है, तब अनादिसम्बन्ध स्वी- 
कार करना न्याय-सगत होगा। वस्तुका स्वभाव तकेके परे रहता है। 
जैसे, अग्निकी उष्णता तकंका विषय नही है। अग्नि क्यो उष्ण है, इस 
शंकाके उत्तरमे यही कहना होगा-“स्वभावोडतकंगोचर: जो इसे न 
माने उन्हे पण्चाध्यायीकार स्पर्शत इन्द्रिय द्वारा अनुभव करनेकी सलाह 
देते हुए सुझाते हे-“नो चेत्‌ स्पर्शोन स्पृश्यताम्‌ । 

जीव और कमंका सम्बन्ध अनादि है और यदि आत्माने कर्मका 
उच्छेद करनेके लिये साधना-पथमे प्रवृत्ति न की तो किन्‍्ही-किन्हीका 
वह कर्म बन्धन सान्‍्त न हो अनन्त रहेगा। अनन्त-अनादिकें विषयमे 
जिन्हें एक झलक लेनी हो वे महाकवि बनारसीदासजीके निम्नलिखित 
चित्रणको ध्यान से देखे और उसके प्रकाशमें अनादि सम्बन्धको भी 
कल्पना द्वारा जाननेका प्रयत्न करे-- 
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“गननन्‍तता कहा ताको विचार-- 

अनतताको स्वरूप दृष्टान्त करि दिखाइयतु है, जेस-बट वक्षकों बीज 
एक हाथ विष लीजे, ताको विचार दी दृष्टि सां कीजे तो वा बढके 
बीज विष एक वढको वृक्ष है, सो वृक्ष जेसो कछ भाविकाल होनहार है 
तैसो विस्तार लिये विद्यमान वाम वास्तव रूप छतो है, अनेक शाखा 
प्रशाखा पत्र पुष्प फल सयुक्त है, फल फल विष श्रनेक बीज होहि। या 
भांतिकी अवस्था एक वटके बीज विष बिचारिये। और भी सूक्ष्म 
दृष्टि दीज तो जे जे वा वद वक्ष विष बीज हे ते ते श्रन्तगंभित वट वृक्ष 
समयक्‍त होहि। याही भाति एक बढ विष अनेक अनेक बीज, एक एक 
बोज विष एक एक बठ, ताको विचार कीजे तो भाविनय प्रधान करि 
न बटव॒क्षति की भर्यादा पाइए न बीजनि की मर्यादा पाइए। याही 
भाति अ्रनन्तताको स्वरूप जाननो। ता अनतताके स्वरूपको केवल- 
जानी पुरुष भी श्रनन्त ही देखे जाण कह-अनन्तका और अत है ही नाही 
जो ज्ञान विष भासे। ताते अ्रनन्तता अ्रनत ही रूप प्रतिभासे 
या भाति झ्रागम अ्रध्यातमकी अ्रनतता जानती। 

-बनारसीबिलास पृ० २१६ ॥ 

स्वामी समन्तभद्र आप्तमीमासा (इलो० ६९) में इस प्रकार 

कर्मके विषयमे प्रकाश डालते हे- 
“क्रामादिप्रभवरिचित्र: कर्संबन्धानुरूपतः। 
तच्च कर्म स्वहेतुभ्यो जीवास्ते शुद्धशुद्धितः ॥ 

कामादिकी उत्पत्ति रूप जो विविधतामय भाव ससार है, वह अपने 
अपने कर्मेबन्धनके अनुसार होता है । वह कर्म रागादि कारणोसे उत्पन्न 
होता है। वें जीव शुद्धता और अशुद्धतासे समन्वित होते हे। 

इस विषयमे दीकाकार आचार्य विद्यानन्दि अष्टसहस्रीमे लिखते हे 
कि-अज्ञान, मोह, अहकार रूप जो भाव ससार है, वह एक स्वभाव- 
वाले ईव्वरकी कृति नही है; क्योकि उसके कार्य सुख-दु खादिमे विचित्रता 
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पाई जाती है। जिस वस्तुके कार्यमे विचित्रता पाई जाती है वह एक 
स्वभाववाले कारणसे उत्पन्न नही होती। जैसे धान्याक्रादि अनेक विचित्र 
कार्य अनेक शालिबीजादिसे उत्पन्न होते हे, उसी प्रकार सुख- 
दु खादि विचित्र कार्यमय यह ससार है। वह एक स्वभाववाले ईश्वरकी 
कृति नही हो सकता। कारणके एक होनेपर कार्यमे विविधता नही पाई 
जाती। एक धान्य बीजसे एक ही प्रकारके धान्‍्य अक्रकी उत्पत्ति होगी। 
जब इस प्रकार नियम है तब काल, क्षेत्र, स्वभाव, अवस्थाकी अपेक्षा भिन्न 
दरीर, इन्द्रिय आदि रूप जगत्‌का कर्ता एक स्वभाववाले ईश्वरको 
मानना महान्‌ आइचरय्यंप्रद है ।* 


यहा एक स्वभ्ाववाले ईइ्वरकी कृति, यह विविधतामय जगत, 
नही बन सकता, इतनी बात तो स्पष्ट हो जाती है। किन्तु, यह कर्म विवि- 


धतामय आन्तरिक जगत्‌का किस प्रकार कार्य करता है, यह बात विचार- 
णीय है। कारण, कोई व्यक्ति अन्धा है, कोई लँंगड़ा , कोई मूर्ख है, 


कोई बृद्धिमानू , कोई भिखारी है, कोई धनवान्‌ , कोई दातार है, 
कोई कजूस , कोई उन्मत्त है, कोई प्रबुद्ध ; कोई दुर्बल है तो कोई 
शक्तिशाली। इन विभिन्न विविधताओका समन्वय कमं-सिद्धान्तके 
द्वारा किस प्रकार होता है? 

कुन्दकुन्द स्वामी इस विषयका समाधान करते हुए लिखते है कि,- 
“जिस प्रकार पुरुषके द्वारा खाया गया भोजन जठराग्निके निमित्तसे मास, 
चरबी , रुधिर आदि रूप परिणमनको प्राप्त होता है, उसी प्रकार 
यह जीव अपने भावोके द्वारा जिस' कमंपुञ्जको-कार्माण वर्गणाओको 
ग्रहण करता है उनका, इसके तीज, मन्‍्द, मध्यम कषायके अनुसार विविध 


१ देखो पु० २६८ से २७३ परयंनन्‍्त, श्रष्टसहस्री । 
२ “जह पुरिसेणाहारों गहिश्रों परिणमइ सो अणेयविह। 
मसवसारुहिरादिभाव उयरग्गिसंजुत्तो ।/-समयप्राभूत १७९। 
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रूप परिणमन होता है। पूज्यपाद स्वामी भी इस सम्बन्धमे भोजनका उदा- 
हरण देते हुए समझाते हे कि जिस प्रकार 'जठराग्निके अनुरूप आहारका 
विविध रूप परिणमन होता है, उसी प्रकार तीव्र, मन्द, मध्यम 
कषायके अनुसार कर्मोके रस तथा स्थितिमें विशेषता आती है। इस 
उदाहरणके द्वारा प्रकृत विषयका भली भाति स्पष्टीकरण होता है कि निमित्त 
विशेषसे पदार्थ कितना विचित्र और विविध परिणमन दिखाता है । हम 
भोजनमे अनेक प्रकारके पदार्थोकोी ग्रहण करते है। वह वस्तु श्लेष्माशयको 
प्राप्त करती है,ऐसा कहा गया है। पर्चात्‌ द्रव रूप धारण करती है,अनन्तर 
पित्ताशयमे पहुँचकर अम्लरूप होती है । वादमे वाताशयको प्राप्त कर वायुके 
द्वारा विभकत हो खल भाग तथा रस भाग रूप परिणत होती है। खल भाग 
मल-मत्रादि रूप हो जाता हैं और रस भाग रक्त, मास, चरबी, 
मज्जा, वीर्य रूप परिणत होता है। यह परिणमन प्रत्येक जीवमे 
भिन्न-भिन्न रूपमे पाया जाता है। स्थूल रूपसे तो रक्त, मास, 
मज्जा आदिमे भिन्नता मालूम नही होती किन्तु सूक्ष्म्तया विचार करनेपर 
विदित होगा कि प्रत्येकके रक्त आदिमे व्यक्तिकी जठराग्निके अनुसार 
भिन्नता पाई जाती है। भोज्य वस्तुके समान कार्माणवर्गणा इस जीवके 
भावोकी तरतमताके अनुसार विचित्र रूप धारण करती है। इस कर्मका 
एक विभाग ज्ञानावरण कहलाता है, जिसके उदय होनेपर आत्माकी ज्ञान- 
ज्योति ढक जाती है और कभी न्यून, कभी अधिक हुआ करती 
है। इस कर्मकी तरतमताके अनुसार कोई जीव अत्यन्त मूर्ख होता है तो 
कोई चमत्कारपूर्ण विद्याका अधिपति बनता है। कमसे-कम ज्ञान-गक्ति 
दबकर एकेन्द्रिय जीवोसे अक्षरके अनन्तवे भागपनेको प्राप्त होती है 
और इस ज्ञानावरण-ज्ञानको ढाकनेवाले कर्मके दूर होनेपर आत्मा 

१ “जठखगन्‍पनुरूपाहारप्रहणवत्तीव्रमन्दसध्यमकषायानुरूपस्थित्यनुभव- 
'विशेषप्रतिपत्त्यथेंम्‌ । -स० सि० ७।२॥। 
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सर्वेज्ताकी ज्योतिसे अलकृत होता हैं। जगत्‌मे बौद्धिक विभिन्नताका 
कारण यह ज्ञानावरण कम है। आत्माकी दर्शन-शक्तिपर आवरण करने 
वाला दर्शनावरण कर्म है। इस जीवको स्वाभाविक निर्मल आत्मीय 
आनन्दसे वचित कर अनुकूल अथवा प्रतिकूल पदार्थोमे इन्द्रियोके द्वारा 
सुख-दु खका अनुभव करानेवाला वेदनीय कर्म है। मदिराकों पीनेवाला 
व्यक्ति ज्ञानवान्‌ होते हुए भी उनमत्त बन उत्पथगामी होता है, 
इसी प्रकार मोहनीय कर्मझूप मद्यके ग्रहण करनेके कारण अपनी आत्माकों 
भूल पुदूगल तत्त्वमे अपनी आत्माका दर्शन कर अपनेको समझने 
का प्रयत्न नहीं करता। यह मोहकर्म कर्मोका राजा कहा जाता 
है। दृष्टिमे मोहका असर होनेपर यह जीव विपरीत दृष्टिवाला बन 
शरीरको आत्मरूप और आत्माकों दरीररूप मानकर दुखी होता है। 
इस मोहके फन्‍्देमे फेसा हुआ अभागा जीव अपने भविष्यका कुछ 
भी ध्यात न रख इन्द्रियोके आदेशानुसार प्रवृत्ति करता है। कभी-कभी 
यह दौलतरामजीके दब्दोमे सुरतरु जार कनक बोवत है' और बनारसी- 
दासजीकी उद्बोधक वाणीमे यह- 

“कायासे विचारि प्रीति साया हीसें हार जीति, 

लिये हठ-रीति जेसे हारिलकी लकरी। 

चुगूलके जोर जसे गोह गहि रहे भूमि, 

त्यों ही पांय गाड़े पे न छाडे टेक पकरी॥ 

सोहकी सरोर सो भरमको न ठोर पावे, 

धावे चहुँ श्र ज्यों बढावे जाल मकरी। 

ऐसी दुरबुद्धि भूलि झूठके भरोखे झलि, 

फूली फिरे ममता जजीरन सो जकरी॥ ३७॥४ 
“ताटक समयसार, सर्वविश्वद्धिहार । 
घडीमें मर्यादित कालके लिए चाभी भरी रहती है। मर्यादा पूर्ण 
होनेपर घडीकी गति बन्द हो जाती है। इसी भाति आयु नामके कमे द्वारा 
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इस जीवकी मनुष्य, पशु-पक्षी आदि योनियोमे नियत काल पर्यन्त 
अवस्थिति होती है। काल-मर्यादापूर्ण होनेषपर जीव क्षण-भर भी उस 
दरीरमे नही रहता। इस आयु-कर्मके कारण ही यह जीव जन्म-मरणका 
खेल खेला करता है। इस रहस्यको न जानकर लोग जीवनको ईश्वरकी 
दया और मृत्युको परमात्माकी इच्छा कह दिया करते है। किन्तु पर- 
मात्माके साथ जगत्‌ भरके प्राणियोके जीवन तथा मरणका अकारण 
सम्बन्ध जोडना उस सच्चिदानन्दको सकटोके सिन्धुमें समा देने जेसी 
बात होगी। यथार्थमें यह आयू कर्म है जिसके अनुसार यह जीवनको घडी 
जब तक चाभी भरी रहती हैं चलती हैं। विष, वेदता, भय, दशस्त्र- 
प्रहार, सक्‍लेश आदिके कारण यह घडी पहिले भी बिगड़ सकती हूँ। 
इसीका परिणाम अकाल-मरण कहलाता है। इसका तात्पय यह है कि 
पूवेर्में निर्धारित पूर्ण आयुको भोगे बिना कारण-विशेषसे अल्पकालमें 
प्राणोका विसर्जन कर देना अकाल-मरण है। अकाल-मरण द्वारा आयुमे 
कमी तो हो जाती है पर प्रयत्न करनेपर भी पूर्व निद्चिचत आयु वृद्धि 
नही होती। इसका कारण घडीकी चाभीसे ही स्पष्ट ज्ञात किया जा 
सकता है। इस आयुके प्रहारकों कोई भी नहीं बचा सकता। 
आत्म-दर्शन, आत्म-बोध और आत्म-निमग्नता इस रत्नत्रय मार्ग 
से ही आत्मा मृत्युके चक्तसे बच सकता है। अन्यथा प्रत्येकको 
इसके आगे मस्तक झुकाना पडता है। विश्वकी सारी शक्ति और सम्पूर्ण 
शव्तिशालियोका सहयोग भी क्षण-भरके लिए निश्चित जीवनमें वृद्धि 
नही कर सकता। प्रबुद्ध कवि कितनी मामिक बात कहते हे- 
“सर असुर खगाधिप जेते। मृग ज्यों हरि काल वलेते। 
मणि मन्त्र तन्‍्त्र बहु होई। मरतें न बचाव कोई।॥।” 
“दोौलतरास-छहढाला । 
जिस प्रकार चित्रकार अपनी तूलिका और विविध रगोके योगसे 
सुन्दर अथवा भीषण आदि चित्रोको बनाया करता है, उसी प्रकार नाम- 
१५ 
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कमे-रूपी चितेरा इस जीवको भले-बुरे, दुबले-पतले, मोटे-ताजे, लूले-लेगडे, 
कूबड़े, सुन्दर अथवा सडे-गले शरीरमे स्थान दिया करता है। इस जीवकी 
अगणित आक्तियो और विविध प्रकारके शरीरोका निर्माण नाम- 
कर्मकी कृति है। विश्वकी विचित्रतामे नाम-कर्मरूपी चितेरेंकी कला 
अभिव्यक्त होती हैं। शुभ नाम-कर्मके प्रभावसे मनोज्ञ और सातिझय 
अनुपम शरीरका लाभ होता है। अशुभ नाम-कर्मके कारण निनन्‍्दनीय 
असुहावनी शारीरिक सामग्री उपलब्ध होती है। जो लोग जगत॒का 
निर्माता किसी विधाता या खष्टाको बताते हे, यथार्थमे बह इस नाम- 
कर्मके सिवाय और कोई दूसरी वस्तु नहीं है। आचायें भगवज्जिन- 
सेनलने इस नाम कर्मको ही वास्तविक ब्रह्मा, स्रष्ठा अथवा विधाता कहा 
है ।! एकेन्द्रिसि लेकर पचेन्द्रिय पर्यन्त चौरासी लाख योनियोमे जो 
जीवोकी अनन्त आक्ृतिया है उसका निर्माता यह नाम-कर्म हेँ। इस 
नाम-कर्मके द्वारा बनाए गए छोटेसे-छोटे और बडेंसे बडें शरीरमे यह 
जीव अपने प्रदेशोकों सकचित अथवा विस्तृत कर रह जाता है । 
दरीर के बाहर आत्मा नहीं रहता। और न दहरीरके एक अश 
मात्रसे ही जीव रहता है। आचायें नेमिचन्द सिद्धान्तचकऋवर्तीने 
लिखा है- 
“ग्रणगुरु-देहपझाणो उवसंहारप्पसप्पदों चेदा। 
अ्रसमुहदो ववहारा णिज्चयणयदों असखदेसों वा॥ १० ह॥ 
“दव्यसग्रह्‌ 
“जीव व्यवहारसे अपने प्रदेशीके सकोच अथबा विस्तारके कारण 
छोटे, बडे शरीर, समुद्घातत अवस्थाकों छोडकर, होता है। निवचय नयसे 
यह जीव असख्यातप्रदेशी है ।” 





१ “विधि: स्रष्ठा विधाता चर देवं कर्म पुराकृतम्‌ । 
ईदवरब्चेति पर्याया विज्ञेया: क्मंवेंघचस ॥”“-महापुराण ३७॥४ 
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स्वामी शकराचार्य &€स जैन दृष्टिके महत्त्वकों हृदयगम न करते हुए 
कहते हे कि-शरीर प्रमाण आत्माक्रो माननेपर शरीरके समान आत्मा 
अविनाशी नहीं होगा और उसे विनाशशील माननेपर परम-मुक्ति नहीं 
मिलेगी। शकराचायें सदुश विचारकोकी धारणा है कि मध्यमपरिमाण- 
वाली वस्तु अनित्य ही होती है। नित्य होनेके लिए उसे या तो आकाण 
के समान व्यापक होना चाहिये अथवा अणुके समान एक प्रदेणी होना 
चाहिए। यह कथन कल्पनामात्र है। क्योकि यह तकंकी कसौटीपर 
'नहीं टिकता। अणू परिमाण और महत्‌ परिसाणका नित्यताके साथ 
अविनाभाव सम्बन्ध नही है और न मध्यम परिमाणका अनित्यताके साथ 
कोई सम्बन्ध है। इसके सिवाय एकान्त नित्य अथवा अनित्य वस्तुका 
सद्भाव भी नहीं पाया जाता। वस्तु द्रव्यदृष्टिसि नित्य और 
पर्याय द्‌ष्टिसे अनित्य हैं। यह बात हम पिछले अध्यायमे स्याद्वादका 
विवेचन करते हुए स्पष्ट कर चुके हे। 

आचार श्रनन्तवीर्यने प्रमेयरत्ममालामे आत्माको शरीरप्रमाण सिद्ध 
किया है। क्योकि, आत्माके ज्ञान, दर्शन, सुख, वीर्य लक्षण गुणों 
की सर्वागमे उपलब्धि होती है।' 

सर राधाकृष्णन ने शकराचायंकी पूर्वोक्त दृष्टिका उल्लेख करते 
हुए कहा हैं कि-इन आक्षेपोका जेन लोग उदाहरण देकर समाधान 
करते हे। जैसे-घडेके भीतर रखा गया दीपक घटाकाशको प्रकाशित 
करता है और बडे कमरेमे रखे जानेपर वही दीपक पूरे कमरेको भी प्रका- 
शित करता है। इसी भाति, भिन्न-भिन्न शरीरोके विस्तारके अनुसार 
जीव सकोच और विस्तार किया करता है।” यह विषय तत्त्वार्थसूत्रके 


१ “तदसाधारणगुणा ज्ञानदर्शनसुखवीयेलक्षणास्ते व सर्वागी- 


'णस्तत्रेव चोपलभ्यन्ते ।/ -पु० १८२। 
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निम्नलिखित सूत्रसे सरलतापूर्वक स्पष्ट हो ज्ाता है--“प्रदेशसहार*« 
विसर्पाभ्या प्रदीपवत्‌ (५।१६) । 

जिस प्रकार कुम्भकार मृत्तिका आदिको छोटे बडे घट आदिके रूपमे 
परिणत कर दिया करता है उसी प्रकार छोटे बड़े भेदोसे विमुक्त इस 
जीवको गोत्र-कर्म कभी तो उच्च कुलमे जन्म धारण कराता है, कभी हीन- 
सस्कार, दूषित आचार-विचार एव हीन परम्परावाले कुलोमे उत्पन्न कराता 
है। सदाचारके आधारपर उच्चता और कुलीनता अथवा अकुलीनता 
और नीचताके व्यवहारका कारण उच्च-तीच गोत्र कर्मका उदय है। आज 
वर्णव्यवस्था सम्बन्धी उच्चता-नीचता पौराणिकोकी मान्यता मानी जातीः 
हैं, किन्तु जैन-शासनमे उसे गोत्र कर्मका कार्य बताया हे। पवित्र कार्योके 
करनेसे तथा निरभिमान वृत्तिके द्वारा यह जीव उच्च सस्कारसम्पन्न वश- 
परम्पराको प्राप्त करता है। शिक्षा, वस्त्र, वेष-भूषा आदिके आधारपर 
सस्कार तथा चरित्र-हीन नीच व्यक्ति शरीरपरिवर्तेन हुए बिना उच्च 
गोत्रवाले नहीं बन सकते, क्योकि उच्च गोत्रके उदयके लिए उच्च सस्कार- 
परम्परामे उत्पन्न दशरीरको नोकम माना है।* 

जीव बहुत कुछ सोचता है। बडे-बडे कार्य करनेके मनसूबे भी बाधघतः 


क्‍#07 एंड 7208 ॥77064 72ए ४796 70व4ए व6 ए०्पाँव 4070एछ ६79४ 
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है। अनुकूल साधन भी है। फिर भी वह अपनी मनोभावनाकों 
पर्ण नही कर पाता। क्योकि अन्तराय नामका कर्म दान, लाभ आदिसे 
विध्न उपस्थित कर देता है। दातारने किसी व्यक्तिकी दीन अवस्था देख 
दयासे द्रवित हो अपने भण्डारीको दान देनेका आदेश दे दिया, फिर भी, 
भण्डारी कोई-न-कोई विध्च उपस्थित कर देता हैँ, जिससे दाता 
के दानमे और याचकके लाभमे विष्न आ जाता है। इस अन्तराय 
क्रमंका कार्य सदा बने-बनाये खेलको बिगाड, रगमे भग कर देने 
का रहा करता है। हर एक प्रकारके वैभव और विभूतिके मध्यमे रहते हुए 
भी यदि भोगान्तराय, उपभोगान्तरायका उदय हो जाए तो पानीमे भी 
सीन पियासी -जैसी विचित्र स्थिति शारीरिक अवस्था आदिके कारण 
उत्पन्न हो >कती है। 

इन आठ कर्मोमे ज्ञानावरण, दर्शंनावरण, मोहनीय तथा अन्तराय 
को घातिया कर्म कहते हे, क्योकि ये आत्माके गुणोका घातकर जीवको 
पगु बताया करते है । वेदनीय, आयु, नाम और गोत्रको अधातिया कहते 
है क्योकि ये आत्माके गुणोको क्षति नही पहुँचाते। हा,अपने स्वामी 
'मोहतीयके नेतृत्वमे ये जीवको परतन4 बना सच्चिदानन्दकी प्राप्तिमे बाधक 
अवश्य बनते है । 

इन कर्मोम ज्ञान, दर्शन आदि आत्मगृुणोके घात करनेकी प्रकृति- 
स्वभाव प्राप्त होनेको प्रकृतिबन्ध कहते हे । कर्मंकि फलदानकी काल- 
भर्यादाकों स्थितिबन्ध कह़ा है। कार्माग वर्गंणाओके पु जमे ज्ञानावरण 
आदि रूप विविध कमे-शक्तिके परमाणुओका पुृथक्‌-पृथक्‌ विभाजन 
'प्रदेशबन्ध हे। और, गृहीत कर्म-पुञ्जमे फल-दान शक्ति-विपाक प्राप्ति 
को श्रनुभाग-बन्ध कहते है। इन कर्मोके अनन्त भेद ३। स्थूल रूपसे १४८ 
भेदोका जिन्हे क्मे-प्रकृति कहते हैँ॥ वर्णण किया जाता है। इस रचनामे 
स्थान न होनेसे इनके विशेष भेदोका वर्णन करनेसे हम असमर्थ हे। विशेष 
'जिज्ञासुओको गोम्मटसार कर्मकाण्ड श्ास्त्रका अभ्यास करनेका 
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अनूरोध है। आचार्य नेमिचन्द्र सिद्धास्तचक्रवतीने कर्मोकी बन्ध 
उत्कर्षण, अपकर्षण, सक्रमण, उदय, उदीरणा, उपशम, सत्त्व, निधत्ति 
और निकाचना रूप दस अवस्थाएँ बताई हे । मन, वचन, कायकी चचलतासे 
कर्मोका आकर्षण होता है। पश्चात्‌ वे आत्माके साथ बँध जाते हे। इसके 
अनन्तर अपनी अनुकूल सामग्रीके उपस्थित होनेपर वे कर्म अपना 
फलदान-रूप कार्य करते हे, इसे उदय कहते है। कर्मोके सदभावको 
सत्वत कहा है। आत्मनिमंलताके द्वारा कर्मोको उपशान्त करना 
उपद्यम है। भावोके द्वारा कर्मोकी स्थिति, रसदान शक््तिमे वृद्धि 
करना उत्कर्षप और उसम हीनता करना अपकर्षण है। तपदचर्या अथवा 
अन्य साधनोसे अपनी मर्यादाके पहिले ही कर्मोको उदयावलीमे लाकर 
उनका क्षय करना उदीरणा है। कर्मोकी प्रकृतियोका एक उपभेदसे अन्य 
उपभेद रूप परिवर्तन करनेको सक्रमण कहते हे। उदीरणा और सूक्रमण 
रहित अवस्थाको निधत्ति कहते हे । जिसमे उदीरणा, सत्रमणके सिवाय 
उत्कर्षण और अपकर्षण भी न हो, ऐसी अवस्थाकों निकाचना कहते है। 


इससे यह बात विदित होती है कि जीवके भावोमे निर्मेलता अथवा 
मलिनताकी तरतमताके अनुसार कर्मोके बन्ध आदिसे हीनाधिकता हो 
जाती है । विलम्बसे उदयमे आनेवाले और अधिक: काल तक रस देने- 
बालें कर्मोकी असमयमे भी उदयमें लाया जा सकता है। कभी-कभी 
योगबलके जाग्रत होनेपर, कर्मोकी राशि, जो सागरो-अपरिमित काल- 
पर्यन्त अपना फल चखाती, वह ४८ मिनिट-२ घडीके भीतर ही नष्ट की 
जा सकती हैं। अन्य सम्प्रदायोकी कर्मके विषयमे यह धारणा हैं-- 
'नाभुक्‍तं क्षीयत्ते कर्म -बिना फल भोगे क्मका क्षय नहीं होता।' पर जैन- 
शासनमे सवंत्र इस बातका समर्थन नहीं किया जा सकता। निकाचना 
और निधत्ति अवस्थाको प्राप्त कर कम अवश्य अपने समयपर फल देगे। 


१ गोस्सटसार गाथा ४३६-४४०। 
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किन्तु अन्य कर्म असमयमें भी अल्प फल देकर अथवा बिना फल दिये भी 
निकल जाते हे। यदि ऐसी प्रक्रिया न होती, तो अनन्तकालसे आत्मापर 
लदे हुए कमोके ऋणसे जीवकी मुक्ति कैसे हो सकती थी? जीवमे 
अवर्णनीय शक्ति है। यदि वह रत्नत्रय खड़गको सम्हाल ले, तो कर्म-दत्रु 
को दूर होते देर न लगे। कर्म अपना फल देकर आत्मासे पृथक हो 
जाते है । क्रम-क्रमसे कर्मोका पृथक्‌ होना निर्जरा' कहलाता हैं। 
समस्त कर्मोके पृथक्‌ होनेकों मोक्ष कहते हे। आत्मासे कर्मोके सम्बन्ध- 
विच्छेद होनेकी ही कर्मोका नाश कहते है। यथार्थमे पुद्गलका क्या, किसी 
भी द्रव्यका सर्वथा नाग नहीं होता। पुद्गलकी कमंत्व पर्यायके क्षयकों 
कमे-क्षय कहते हे । 

स्वामी समन्तभद्वने लिखा है' कि असत्‌का जन्म और सतका 
विनाश नहीं होता। दीपकके बुझनेपर दीपकका नाश नहीं होता, जो 
पुद्गलकी पर्याय प्रकाश रूप थी, वहीं अन्धकार रूप हो जाती है। इसी 
प्रकार पुदूगलमे कर्मेत्व शक्तिका न रहना कर्म-क्षय' कहा जाता है। क्योकि 
सत्‌का अत्यन्त विनाश असम्भव है। कर्मोके बन्धके कारणोका 
उल्लेख करते हुए तत्त्वार्थसूत्रकार कहते हँ- 

“सिथ्यादर्शनाविरतिप्रमादकषाययोगा बन्धहेतव* ।-८।१॥। 

सत्य स्वरूप अनेकान्त दृष्टिका परित्याग कर एकान्‍न्त दृष्टिमे सलग्न 
होना मिथ्यादर्शन है। अध्यात्म-शास्त्रमें, शरीर आदिमे आत्माकी 
म्रान्तिको मिथ्यादर्शन कहा है। मिथ्यादर्गन सहित आत्मा बहिरात्मा 
कहलाता है। समाधिशतकमे कितना सुन्दर लिखा है- 


“बहिरात्मा शरीरादो जातात्मश्रान्तिरान्तर.। 
चित्तदोषात्मविश्वान्ति'.. परमात्मातिनिर्मल. ॥* 





१ “निवासतो जन्म सतो न नाझो दीपस्तम* पुद्गलभावतो5स्ति ॥” 
“ब० स्वयस्भ ० २४ 
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शरीरादिकमे आत्माकी भ्रान्ति धारण करनेवाला बहिरात्मा है। 
मन, दोष और आत्माके विषयमे श्रान्तिरहित अन्तरात्मा है। कमेंमल- 
रहित परमात्मा है। 

आत्म-विकासके परिज्ञान निमित्त मापदण्डके रूपमे तीर्थकरोने 
जीवकी चौदह अवस्थाएँ, जिन्हे गुणस्थान कहते हे, बतलाई है। बहिरात्मा 
विकासविहीन' है, इसलिए उसकी प्रथम अवस्था मानकर उसे सिथ्यात्व- 
गुणस्थान बताया है। तत्त्वज्ञानकी जागृति होनेपर जब वह अन्‍न्तरात्मा 
बनता है तब उसे चनुर्थ आत्मविकासकी अवस्थावाला-अविरत सम्यरदुष्टि 
कहते हे। उस अवस्थामे वह आत्म-शक्तिके वैभव और कर्मजालकी 
हानिपरर्ण स्थितिको पूर्ण रीतिसे समझ तो जाता है, किन्तु उसमें 
इतना आत्मबल नहीं हैं कि वह अपने विश्वासके अनुसार साधवा 
पथमें प्रवृत्ति कर सके। वह इन्द्रिय और मन पर अकृश नही लगा पाता , 
इसलिए उसकी मनोवृत्ति असयत-अविरत होती है । 

धीरे-धीरे बल-सम्पादन कर वह सकलल्‍पी हिसाका परित्याग कर कमसे 
केम हिसा करते हुए सयमका यथाशक्ति अभ्यास प्रारम्भ कर एकदेश- 
आशिक सयमी अथवा ब्ती श्रावक नामक पचम गुृणस्थानवर्ती बनता 
है और जब वह हिसादि पापोका पूर्ण परित्याग करता है तब उस महा- 
पुरुषको आत्म-विकासकी छठवी कक्षावाला दिगम्बर-मूनिका पद प्राप्त 
होता है। वह साधक जब कषायोको मन्दकर अप्रमत्त होता हैं तब प्रमाद 
रहित होनेके कारण अप्रमत्त नामक सातवी अवस्था प्राप्त होती है। इसी 
प्रकार क्रोधादि शत्रुओका क्षय करते हुए वह आठवी, नवमी, दसवी, 
बारहवी अवस्थाको (उपशम करनेवाला ग्यारहं॑वी श्रेणीको) प्राप्त करते 
हुए तेरहवे गृणस्थानमे पहुँच केवली, सर्वज्न, परमात्मा आदि 
शब्दोसे सकीतित किया जाता है। यह आत्मा चार घातिया कर्मोका नाझ 
करनेसे विशेष समर्थ हो अरिहन्त कहा जाता है। आत्म-विकास 
को: छठवीसे बारहवी कक्षा तकके व्यक्तिको साधु कहते हैं। 
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उनमे जो तत्त्व-ज्ञानकी शिक्षा देते है, उन्हे उपाध्याय कहते 
है। जिनके समीप तपस्वी लोग आत्मसाधनाके विषयमे शिक्षा-दीक्षा 
'प्राप्त करते हे, और जिनका अनुशासन प्रसन्नतापूर्वक स्वीकार करते हे, 
उन सत्पुरुषकों आचार कहते है। आचार्यका पद बडा उच्च और पवित्र 
है। अध्यात्मके विश्व-विद्यालयमे जितेन्द्रियताकी प्रथम श्रणीमे परीक्षा 
उत्तीर्ण कर स्वरूपोपलब्धिके प्रमाणपत्रकों पानेवाल पृण्यशाली पुरुषोत्तम 
को आचार्यका पद मिलता है। ऐसे ही आचार्य धर्मतत्त्वका प्रतिपादन करने 
के लिए उपयुक्त माने गए हैे। 


कैवल्यकी उपलब्धिके अनन्तर आत्माके प्रदेशोकी स्पन्दन-रहित 
अवस्थाको आत्मविकासकी चौदहवी अयोगकेवली नामकी प्रतिष्ठा प्राप्त 
होती है। वहा गेष कर्मोका क्षयकर आत्माकी परिशुद्ध अवस्था मिलती 
है। उन्हे सिद्ध परमात्मा कहते है। वे ससार-परिभूमणके प्रपचसे सदाके 
'लिए मुक्त हो जाते हे । 
वे सिद्ध परमात्मा महाकवि बनारसीदासजीके शब्दोमे इस प्रकार 
चर्णित किए गए हे- 
“अविनाशी ग्रविकार परमरसधाम हो। 
समाधान सरवज्ञ सहज अभिराम हो॥ 
शुद्ध बुद्ध श्रविद््ध अरनादि अनन्त हो। 
जगत सिरोमति सिद्ध सदा जयबत हो।।* 
“नाटक समयसार ४। 
>< १4 >< 
“ध्यान अ्रगनि कर करमें-कलक सबे दहे। 
नित्य सिरजन देव स्वरूपी' हे रहे।॥। 
ज्ञायके आकार समत्व निवारि के। 
सो परमातम सिद्ध नम सिर नायके।ल्‍ट 
“सिद्ध पूजासे। 
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अरिहन्त भगवान्‌ विश्व-कल्याण निमित्त अपनी अनेकान्तमयी 
वाणीके द्वारा उपदेश देते हुए मनुष्य, पशु-पक्षी, देव आदि सभी प्राणियों 
को परितृप्त करते हे। ससार-समुद्रमें डूबते हुए जीवोको सन्तरणका 
मार्ग बतानेके कारण उन्हें तीर्थकर कहा करते हे। ऐसे ही महा महिमा- 
शाली लोकोत्तर आत्माकों लोक-भाषामे अवतार पुरुष कहते हे। जेनधर्म 
में भगवद्गीताके अवतारबादका कोई सामञ्जस्य नहीं है। गीता- 
कार बताते है कि, जब धर्मके प्रति ग्लानि उत्पन्न होती है और अधर्म॑ 
की अभिवद्धि होती है उस समय परमात्मा आकर उत्पन्न होते है। धर्म- 
सस्थापन और पापके विनाशार्थ कृष्ण कहते हे कि-मे प्रत्येक युगर्मे 
पुन॒ पुन उत्पन्न होता हँ।' जेनशासन परमात्माको सासारिक जीवन 
धारण करनेकी बातकों असभव जानता है। राग, द्वेष, मोह आदि 
विकारोसे अतीत वह परमात्मा क्यो आकर नीची अवस्थामे पहुँच मोह- 
जालको“ रचता फिरेगा। आचाये रविषेणने लिखा है कि जब जगत 
में अनर्थ और पापका प्रवाह प्रचुर परिमाणमे बहने लगता हैं तब मानव- 
समाजमेसे ही कोई विशिष्ट व्यक्ति अपनी आत्माको विकसित कर तीर्थकर 
परमात्मा बनता है और विदश्वहितप्रद उपदेश दे प्राणियोका उद्धार 
करता हैं।” अवतारवादमे परमात्माको साधारण मानवके धरातलपर 
उतारा जाता है, जब कि जैनदृष्टिमे साधारण मनृष्यको विकसित कर 


१ यदा यदा हि धर्मेस्य ग्लानिर्भवति भारत। 
श्रभ्युत्थानमधर्मस्प तदात्मान॑ सुजास्यहम्‌ ॥ ६॥। 
परित्राणाय. साधना विनाशाय च॒ दुष्कृताम्‌। 
घरंसस्थापतार्थाय सम्भवामि यूगे युगे॥ ७ ॥-गीता झ्र० ४ ॥ 
२ आचाराणा विघातेत कदृष्टीना च सम्पदा। 
धर्मेग्लानिपरिप्राप्तमुच्छुयन्ते जिनोत्तमाः 
-पह्चपुराण २०६, से ५॥ 
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प्रबृड् महामानवके पद पर प्रतिष्ठित करा उस पुण्य-मूर्तिके द्वारा साववे- 
धर्मकी देशना बताई गई है। 
इस प्रसग मे यह भी बता दना उचित जचता हैँ कि साधु, उपाध्याय, 
आचाय॑, अरिहन्त और सिद्ध इन पच्र॒ परमेष्ठी नामसे पृज्य माने 
जानेवाले आत्माओमे रत्नत्रयधर्मके विकासकी हीनाधिकताकी अपेक्षा 
भिन्नता स्वीकार की जाती हे। वीतरागताका विकास जिन-जिन आत्माओं 
में जितना-जितना होता जाता है, उतनी-उतनी आत्मामे पूज्यता की वृद्धि 
होती जाती है। परिग्रहका त्याग किये बिना पृज्यताका प्रादुर्भाव नहीं 
होता। इस वीतराग दृष्टिके कारण ही जिनेन्द्र भगवान्‌की शान्त ध्यान- 
मग्त मृर्तियोमे अस्त्र-शस्त्र, आभूषण आदिका अभाव पात हे। इस 
सम्बन्धभे कविवर भूधरदासजी कहते हे- 
“जो क्देव छवि-हीन वसन भ्रषण अमलाषे। 
बरी सो भयभीत होय सो आयुध राख!) 
तुम सुन्दर सर्बाँग, शत्रु समरथ नहि कोई। 
भूषण, वसन, गदादि-ग्रहण काहे को होई॥ १६९॥४ 
“एकीभाबस्तोत्र । 
इस प्रकार वस्त्राभ्षण आदिरहित सर्वाँ ग सुन्दर जिनेन्द्र मूर्तियोमे 
कोई अन्तर नही मालूम होता। और, यथार्थमे देखा जाए तो कर्मोका 
नाशकर, जो आत्मत्वका निर्माण होता है उसमे व्यक्तिगत नामधाम आदि 
उपाधिया दूर हो जाती है। उनकी आराधनामे केवल उनके असाधारण 
गुणो पर ही दृष्टि जाती है। देखिये, एक मगल पद्यमे जैनाचार्य क्या कहते 
हैं- 
“ीक्षसार्गस्य नेतार भत्तार कर्मभूभृतत्म। 
शातार विव्वतत््वाना बन्दे तदणुण्णलब्धये।॥ 
यहा किसी व्यक्ति विशेषका नामोल्लेखकर प्रणामाञ्जलि अपित नहीं 
की गई है। किन्तु, यह स्पष्ट उल्लेख किया है कि जो भी आत्मा मुक्लि- 
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मार्गका नेता है, कर्म-पवंतका विनाश करनेवाला है और सम्पूर्ण 
विश्व-तत्त्वोका ज्ञाता है, उसे में प्रणाम करता हूँ। पृजनका यथार्थ ध्येय 
कोई लौकिक आकाक्षाकी तृप्ति नही है। साधक परमात्मपदसे कोई छोटी 
वस्तुको स्वीकार करनेके लिये तैयार नही है, अतएवं वह स्पष्ट भाषामें- 
“बन्‍्दे तद्गुणलब्धय -उन गुणोकी प्राप्तिके लिये में प्रणाम करता हूँ- 
कहकर अपनी गणोपासनाकी दृष्टिको प्रकट करता है। 
अरिहन्त, सिद्ध आदिकी वन्दनामें भी यह गुणोपासनाका भाव 

विद्यमान है । 


“जमोी अरिताण णम्ो सिद्धाण। 
आदि मत्र पढते समय जैन दृष्टि स्पष्टतया प्रकट होती है। कारण 
इसमे किसी व्यक्तिका उल्लेख न कर वीतराग-विज्ञानतासे अलक्ृत जो भी 
आत्मा हो, उन्हे प्रणाम किया है। 
महाकंवि धनञ्जयने लिखा है-भगवन्‌, जो आपकी स्तुति करते 
हुए आप अमुकके पिता अथवा अमुकके पृत्र हो यह कहकर आपकी महत्ता 
को बताते हे और आपके कलको कीततिमसान्‌ कहते है, वास्तबमें वे आपकी 
महत्ताकों नहीं जानते। नाटक समयसारमे ही कहा हैं- 
“जिन पद नांहि शरीर को, जित पद चेतन माहि ॥ रे८ 
कमंबन्धनमे मुख्यता आत्माकी कषाय परिणतिकी रहा करती है। 
'मलिन परिणामोसे जीव पाप-कर्मका समझ्चय अधिक करता है और 
'विशुद्ध परिणामोसे वह प्ण्य कर्मेका अर्जन करता है। किन्‍्ही लोगोने 
'बन्धका कारण अज्ञान बताया और मुक्ति का कारण ज्ञानको माना है 
'किन्तू, यह कथन आपत्तिपूर्ण है। मोह-रहित अल्प भी ज्ञान कर्मबन्धका 
छेंदन करनेंमे समर्थ हो जाता है। परमात्मप्रकाशमे योगीनद्रदेव 
“लिखते है- 
“बीरा वरस्गपरा थोव॑ पि हु सिक्खिऊण सिज्ञ॑ति। 
ण हि सिज्ञंति विरुगगेण विणा पढिदेसू वि सब्बसत्थेसु ॥” 
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वराग्यसम्पन्न वीर पुरुष अल्पन्नानके द्वारा भी सिद्ध पदको प्राप्त 
करते हे और सर्वशास्त्रोका ज्ञाता वेराग्यके बिना मुक्ति लाभ नहीं करता । 

भावपाहुडमे कुन्दकुन्द स्वामीने लिखा है कि शिवभूति नामक अल्प- 
ज्ञानी-जिस प्रकार दाल और छिलके जुढे-जुदे हे, इसी प्रकार मेरा आत्मा 
भी कर्मोसे भिन्न है इस प्रकारके विशुद्ध भावसे-महाप्रभावशाली: 
हो केवली भगवान हो गए। स्वामी कहते हे- 

#तुसमास घोसंतो भावविसुद्धों महाणुभावों य। 
णामेण य सिवभई केवलणाणी फुड जाओ ॥ ५३ ॥* 

इस विषयको स्पष्ट करनेवाली प्रबोधपूर्ण कथा षट्प्राभुत टीकामेः 
अतसागर सूरिने इस भाति बताई है कि-एक शिवभूति नामक परम 
विरागी अल्पज्ञानी सत्पुरुषने गुरुदेवके समीप महात्रतकी दीक्षा ली। 
उन्हे शरीर और आत्मामे भिन्नता का अनुभव तो होता था, किन्तु इस 
विषयको सुदुढ करनेके लिये गुरुने सिखाया-“तुषात्‌ साषो भिन्न इति 
यथा तथा दरीरात आत्मा भिन्न इति । एक समय शिवभूति इन 
शब्दोको भूल गये। अर्थ जानते हुए भी शब्द नहीं जानते थे। एक समय 
उन्होने एक स्त्रीकोी दाल बनाने के लिये पानीमे उडदोको डाल 
छिलकोको पृथक्‌ करते हुए देख पूछा-'कि कुरुषे भवति इति ?-तुम 
यह क्‍या कर रही हो ” सा प्राह-तुषमायान्‌ भिन्चान्‌ करोमि-में दाल 
और छिलकोको पृथक्‌ करती हु। इतना सुनते ही शिवभूतिवे कहा- 
'मया प्राप्तम मुझे तो मिल गया। इसके अनन्तर एक चित्त हो ध्यानमे 
मर्न हो गये और “अन्तमु हर्तेत केवलज्ञान प्राप्य सोक्ष गत अन्तर्मुह्तमे 
केवलज्ञान प्राप्त कर मुक्त हो गए।* 

स्वामी समन्तभद्र समर्थ यूक्तिके द्वारा इस विषयको स्पष्ट करत 
हुए लिखते है-यदि अज्ञानसे नियमत बन्ध माना जाए, तो ज्ञेग अनन्त 


*धआंं कब ॥्ऋआआाबत जाओ सिम 





१ पषदप्नाभुूत ठीका प० २०१॥ 
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होंनेसे कोई भी केवली नहीं होगा । कदाचित्‌ अल्प-ज्ञानसे मोक्ष 
मान भी ले तो बहुत अज्ञानसे बन्ध हुए बिना न रहेगा। ऐसी स्थितिमे 
समन्वयकारी मार्ग प्रदर्शत करते हुए आचार्येश्री लिखते हे- 
मोहयुक्त अज्ञानसे बन्ध होता है, मोहरहित अज्ञान बन्धका कारण 
नहीं हैं। मोहरहित अल्पज्ञानसे मुक्ति प्राप्त होती है और मोहयुक्त 
जञानसे मृक्ति नहीं मिलती | 

इस विवेचनसे कोई यह मिथ्या अर्थ न निकाले कि जेन-शासनमे 
उच्च-ज्ञानको अनावश्यक एवं अग्नाह्य बताया हैं। महान्‌ शास्त्रोके परि- 
शीलन से राग, द्ेष आदि विकार मन्द होते हे, मनोवृत्ति स्फीत हो जीवन- 
ज्योतिको विशेष निर्मल बनाती है। स्वामी समन्तभद्वने उच्च ज्ञान सम्बन्धी 
एकान्त दृष्टिकी दुर्बंलताकों स्पष्ट किया है, अन्यथा अभीक्ष्णज्ञानोपयोग 
नामकी भावना द्वारा तीर्थंकर प्रकृतिके बन्धका जिनाग्रममें वर्णन 
न किया जाता। बन्धतत्त्वक स्वरूपको हृदयगम करनेके लिये, यह 
जानना आवश्यक हैं कि मनोवृत्तिके अधीन बन्ध, अबन्धकी व्यवस्था है। 
ज्ञान और वैराग्यसम्पन्न व्यक्ति ससारके भोगोमे तन्‍्मय और आसकक्‍्त 
नही बनता है। राग, ढेष, मोह आदिकी भयकर लहरो से व्याप्त इस 
ससार-सिन्धूमे सुज्ञ साधक निमरन न हो तीरस्थ बनकर विपत्तियोसे 
बचता है। कारण- 

“तीरस्था खलू जीवन्ति न तु रागाब्धिगाहिन ।* 

बाह्य प्रवृत्तिमे कोई विशेष अन्तर न हीते हुए भी वीतरागभाव 

विदिष्ट ज्ञानी और अज्ञानीमे मनोवृत्तिकृत महान्‌ अन्तर है। इसलिये 


१ “अ्ज्ञानाच्चेद ध्रवों बन्धो ज्ञेयानन्त्यात्ष केवली। 
्ड हिल“ 


झञानस्तोकाहिमोक्षदइवेदज्ञानाद बहुतोउन्यथा ॥।” 
“आश्राप्तमीमासा ६६॥ 


२ “्रज्ञानान्मोहिनो बन्धो न ज्ञानादू वीतमोहतः। 
शानस्तोकाच्च मोक्ष: स्पादमोहान्मोहिनोइन्यूथा ॥ ६८॥ 
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भोग, विषयादिके मध्यमे रहते भी निर्मोही ज्ञानी कविके शब्दोमे 
करत बन्धकी छठाछटीसी।' उदाहरणको लिये बिल्लीको देखिये। 
अपने मुहमे वह चूहेको दबाती है, उस मनोवृत्तिमे और जब वह उसी मुह- 
मे बच्चेकों दबाती है, कितना अन्तर है। बच्चेकोी पकडनेमे करता नही 
है, चहेको पकडने मे महान्‌ करता है। इसी प्रकार ज्ञानी और अज्ञानीकी 
भिन्न-भिन्न मनोवृत्तिके अनुसार कर्मबन्धनमे अन्तर पडता है। 

मनोभावोको समझानेके लिए जैन-सिद्धान्तमे एक सुन्दर रूपक 
बताया गया है। उसका वर्णन '5६७7८57797' कलकत्तामे श्रमण- 
बे लगोलाके जैनमठका उल्लेख करते हुए छपा था। उस वर्णनमें जेन- 
मठकी दीवालपर अकित चित्रका इस प्रकार स्पष्टीकरण किया गया है- 

गुल 708४ प्रा 6/880779 ० 68४९८ त००97008 ॥5 डर 
700 डॉंशावा02 02५9 8 79020 (76९. 7४6ए ४8ए८ 
॥6%78 0 ए्र&छएा0प्र5 कपठ७, 20फ259076479 (0 70० 
72579626 ई067 काट. ॥7%6 छाग्ट-6६87४6वें काक्षा। प768 
३०0 #9॥ (6 ६72९, 06 ग्रावा20, 276९ए छाते 7९वें #९६&7"- 
६४66 ७76 #€659००ताएट८ॉफए ०076०7६ ज्ञाए ए2 0207275५, 
डाक 27870768 &7व पाए छापा285, 6 कृएाट- 
॥687/6वं 7770 702769ए एप 28 & 70206 7797020, पा: 
६96 7780 जशञांती ४6 शाह कैल्काई 00 एछ०णटा0ठा 
श्या8 7 एशग7९ा०6 007 ४6 #प; 0 6707 

इन चित्रोमे सबसे अधिक मनोरञज्जक वह चित्र है जिसमे एक 
आमके वृकके नीचे छह व्यक्ति खडे हुए अकित है। उनके अन्त करणमें 
जीवनके प्रति जिस प्रकार का भाव है तदनुसार उनके अन्त करणके 
विविध वर्ण बताये गये है। कृष्ण अन्त करणवाला वृक्षकों जडमूलसे 
उखाडनेक प्रयत्ममे लगा है। नील, कापोत और पीत मनोवृत्तिवाले 
क्रमश बडी डाल, छोटी डाल और लघु उपशाखासे सन्तुष्ट हे। पद्म 
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मनोवृत्ति वाला केवल एक ही आम तोडकर तृप्त है। किन्तु, शुक्ल 
अन्त करणवाला पूर्णमानव शान्तिपूर्वक गिरनेवाले फलकी प्रतीक्षा” 
करता है।” 
जन शास्त्रोमे उपर्युक्त व्यक्तियोके मनोभावोको लेश्या' नामसे 
वर्णित किया है। क्रोध, मान, माया, लोभ रूप कषायोसे अनुरण्जित 
मन, वचन, कायकी प्रवृत्तिको लेश्या कहते हे। जिस व्यक्तिकी शुक्ल 
मनोवृत्ति होगी उसे आचारये नेमिचन्द्र' पक्षपातरहित, आगामी भोगों 
की इच्छा न करनेवाला, सर्वे जीवो पर समान दृष्टि, राग-द्वेष तथा 
सत्री-प्‌त्रादिमि स्नेहरहितपरणति-सम्पन्न बताते है। उपर्युक्त वृक्षके 
उदाहरणमे उस शान्त और सनन्‍्तुष्ट व्यक्तिका भाव बताया है कि वह 
वृक्षकों तनिक भी पीडा बिना पहुँचाये गिरनेवाले आमकी प्रतीक्षामे 
है। उसकी कितनी उच्च मनोवृत्ति है। ऐसे साधुचेतस्क व्यक्ति 
गृहस्थ होते हुए भी सबके द्वारा आदरपात्र होते है। उस व्यक्तिको 
तृष्णा, स्वार्थपरता और दुष्टताकी भी कोई सीमा हैं, जो अपनी मर्यादित 
आवश्यकताकी पूर्तिके सिवाय दूसरे ब्रहुतोकी आवश्यकताओको, 
सर्वदाके लिये सहार करनेपर उतारू हो वृक्षको जडमूलसे उखाडना 
चाहता है। गोम्मटसारमे ऐसे मनोवृत्तिवालेके चिन्ह इस प्रकार बताए 
है। वह अत्यन्त उम्र स्वभावयुक्त, जीवन भर वैरकों न भूलनेवाला, 
निन्दनीय भाषणकर्त्ता, करुणा-धर्म आदिसे हीन, दुष्ट और किसीके 
समक्ष नम्प्र न होनेवाला कहा गया है। 
१ “णगय कणइ पकक्‍खवाय ण वि य णिदाण समझो य सर्व्वास। 
णत्यि य रायददोसा णेहोवि ये सुक्कलेस्सस्स ॥ ५१६॥ 
>गो० जी० ४ 
२ “चंडो ण मुचइ बेर भंडणसीलो य धम्मदयरहिओ। 


दुट्ओोण य एदि वस लक्खणमेय तु किण्हस्स | ५०८॥* 
"गो० जी० ४ 


माकाक 
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इन दोनो मनोवृत्तियोके मध्यवर्ती जीवोका वर्णन उक्त चित्रके द्वारा 
हो जाता हैे। सिवनीके विशाल जैन मन्दिरमे वर्णित चित्रके 
सून्दर भावकों देख दो आगन्तृक हाईकोर्टके जजोने मनोभावोकों व्यक्त 
करनेकी प्रवीणताकी हृदयसे सराहना की थी। मनोभावोका सूध्मतासे 
सफल सजीव चित्रण करनेमे जैन-शास्त्रकार वहुत सफल हुए है। और 
यह सफलता यात्रिक आविष्कारोकी अपेक्षा अधिक कठिन ओर महत्त्व- 
पूर्ण है। अपने राजयोगमे श्री विवेकानन्द लिखते हें- वह्िजिंगत्‌ू की 
क्रियाओका अध्ययन करना अधिक आसान है, क्योकि उसके लिए बहतसे 
यत्रोका आविप्कार हो चुका है, पर अन्त प्रकतिके लिए हमे किन अन्च्रो- 
से सहायता मिल सकती है? 

इस कर्म-जालसे छू टनेके लिये आत्म-दर्शनके साथ विषयोके प्रति 
निस्पृहता पूर्वक सयत' जीवन व्यतीत करना आवश्यक है। 

इस कर्म-सिद्धान्त से यह बात स्पष्ट होती है कि वास्तवमे इस जीवका 
(शुभ-अशुभ कर्मके सिवाय) कोई अन्य न तो हित करता हे ओर न 
अहित। मिथ्यात्व कर्मके अधीन होकर धर्म-मार्गका त्याग करनेवाला 
देवता भी मरकर एकेन्द्रिय वृक्ष होता हैँ । धर्माचरणरहित चक्रवर्ती भी 
सम्पत्ति न पाकर नरक में गिरता है। इसलिये अपने उत्तरदायित्वकों 
सोचते हुए कि इस जीवन का भाग्य स्व-उपाजित कर्मोके अधीन है, धर्मा- 
चरण करना चाहिये। स्वासिकातिकेय मुनिराजने उपर्यक्त सत्यको इस 
अकार प्रकाशित किया है- 

“णगय को वि देदि लच्छी ण को वि जीवस्स कृुणइ उवयार। 

उवयार अवयार कस्म पि सुहासुहु कुणदि॥ ३१६॥ 

देवो वि धम्मचतो मिच्छत्तवससेण तरुवरों होदि। 

चक्की वि धस्मरहिश्रों णिवड॒इ णरए ण सम्पदे होदि ॥॥ ४३३ ॥ 

-स्वासिकातिकेयानुप्रेक्षा । 
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सम्पूर्ण विश्वमें जो वातावरण है, वह प्राय राग, ढेष, मोहपूर्ण 
भावोको प्रेरणा दिया करता है। यद्यपि समर्थ साधक विरोधी वातावरण 
में विशेष आत्म-बलके कारण, आत्मसाधनाके क्षेत्रमे अबाधित गतिसे 
बढता चला जाता है। किन्तु मध्यम वृत्तिवाला मुमुक्षु योग्य 
द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावरूप अनुकूल वातावरणके बिना अपने चित्तकी 
निर्मलता स्थिर रखने मे बडी कठिनताका अनुभव करता हैं। इसी दृष्टिसे 
पंडित आ्आशाधरजीने धार्मिक गृहस्थको अपनी साधनाक अनुकूल गृह तथा 
जीवन-सहचरीका सम्बन्ध मिलानेका मार्ग सुझाया हैं । वातावरणका 
मनोवृत्ति पर कम असर नहीं पडता। स्थलविशेष स्मृतिपटलके समक्ष 
सदियो पहलेकी घटनाओकों उपस्थित कर देता है, जिससे जीवनमें 
कभी-कभी ऐसी प्रेरणा मिलती है, जो बडे-बडे ग्रन्थों, सनन्‍्तो, प्रवचनोसे 
भी नहीं मिलती। यदि कोई सहृदय चित्तौरगढ पहुचे, तो राणा प्रताप 
का अप्रतिम स्वातन्त्य-प्रेम, उत्कृष्ट देश-भक्ति तथा त्यागका सजीव 
चित्र हृदय-पटल पर अकित हुए बिता न रहेगा। जौहरब्रतके कारण 
पद्मिनी आदि हजारों वीरागनाओने अपने शीलको अक्षुण्ण रखते हुए 
सती वननेका जो अभूतपूर्व त्याग, किया है, वह कथा भी स्मरण-पंथमे 
आकर पूरातन भारतकी पवित्र भावनाको जगाये बिना न रहेगी। आजके 
राजनैतिक वातावरणसे प्रभावित व्यक्ति कदाचित्‌ जालियावाला 
बागकों देखने जाएं, तो जनरल डायरके क्रूर-कृत्य और पराधीन भार- 
तीयोकी बेबसीकी स्मृति जागे बिना न रहेगी। 


इसी प्रकार आध्यात्मिक जागरणके क्षेत्रमे साधक उन स्थलोका दर्शन 
करें और द्ान्तचित्त हो अपना कुछ समय बितावें, जहा तीर्थंकर आदि 
महाप्रुषोंने विव्वके वेभवका परित्याग कर साम्यभावकी प्राप्तिनिमित्त 
ऋंरषधादि रिपुओका सहार किया , तो उसको आत्मामे विशेष बल उत्पन्न 
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होगा और वह पवित्रताके पथमें प्रगति करनेके लिये पर्याप्त प्रेरणा प्राप्त 
करेगा। हमारा मस्तिष्क विभिन्न सस्मरणरूपी रेलवे-लाइनोंके जक्शन 
समान है। जिस ओरके रेल-पथपर स्मृति सहारे हमारे विचार-एज्जिनने 
अपनी गाडी खीचना आरम्भ किया, सस्मरण हमें उसी दिश्यामे बढाते 
हुए ले जाते हे। सिनेमा की राष्ट्र-भक्तिसे परिपूर्ण फिल्‍म देख दर्णकका 
हृदय देश-भक्ति भावोसे परिव्याप्त होता हे और किसी धारमिक खेलको 
देख उसकी आत्मा धार्मिकताके भावोसे पूर्ण होगी। 

लगभग आठ वर्ष हुए हमे बिहार प्रान्तमे गयाके पास नवादा स्टेशन 
के समीपवर्ती गुणावा नामक ज॑न-तीर्थ पर पहुँचनेका अवसर 
मिला। ट्रेलकी अनृकूलता न होनेके कारण हमें अनिच्छापूर्वक भी कुछ 
समय वहा ठहरना पडा । पीछे यह भान हुआ कि वहा रुकना दुर्भाग्य 
तही, बडे सौभाग्यकी बात हुई। भगवान्‌ महावीरके प्रमुख 
शिष्य तपस्वी-शिरोमणि इन्द्रभूति गोतम गणधरकी वह निर्वाणभूमि 
थी। उनके जीवनकी दिव्य स्मतिसे आत्माको बहत प्रकाश और प्रेरणा 
प्राप्त हुई। मन ही मन में सोचने लगा, गौतम स्वामीका चरित्र बडा 
विचित्र हैं! जो व्यक्ति कुछ समय पूर्व अन्य दर्शनोका पारगामी पडित 
हो महावीर-शासनका भयकर विरोधी बन स्वय भगवानसे शास्त्रार्थमे 
दिग्विजय पानेकी नियत से प्रभुके समवश्रणके समीप पहुँचा और भगवान्‌ 
के योगबलसे प्रभावित मनोज्ञ मानस्तम्भकी विभूतिको देख मानरहित 
हुआ और प्रभुके समीप पहुचते-पहुचते उस एकान्तीको आत्मामे अने- 
कान्त-सूर्यकी सुनहरी किरणोने प्रवेशकर हृदयमे छिपे हुए मोह-मिथ्यात्वके 
निविड अन्धकारको दूर कर दिया, जिससे वह गौतम प्रभुका भक्त बन 
गया! सम्पूर्ण परिग्रहका परित्याग कर दिगम्बरमुद्रा धारण की! 
अनेक ऋद्धिया उत्पन्न हो गईं! मन पर्यय नामक महान्‌ ज्ञानका उदय 
हुआ ओर अल्पकालमे ही उस आत्माने इतनी प्रगति की, कि वह आत्म- 
साधकोकी श्रेणीमे प्रमुख बन श्रमणसघका अधिपति-गणधर 


२४४ जेनशासन 


बना और भगवान्‌ महावीर॒की वाणीको विश्वमे सुनानेका तथा अनका- 
न्तकी पताका सर्वत्र फहरानेका सौभाग्य प्राप्त कर सका। तथा, अन्तम्रे 
पूर्ण साधना होने पर भगवान्‌ महावीरके समान मुकतात्मा हो गया। 
हमें प्रतीत हुआ, यदि व्यक्ति गौतमके समान हृदयसे प्रयत्त करे तो आज 
भी आत्मविकासके लिये व्यापक क्षेत्र विद्यमान है। आचार्य 
कहत हे-रत्नत्रयसे शुद्ध हो यदि कोई जीव आत्मकल्याण करे तो 
आज भी वह व्यक्ति लौकान्तिक देव आदिके श्रेष्ठ पदोको प्राप्त करते 
हुए, फिरसे श्रेष्ठ मानवके रूपमे जन्म धारण कर तप साधनाके प्रभावसे 
निर्वाणको प्राप्त करेगा | 

जैन-आगमसे ज्ञात होता है कि समर्थ-साधक मरणकर निर्वाणके 
योग्य विदेह सदृश भूमिमे जा जन्म लेकर ७ वर्ष ३ माह अस्तर्मुहतंणे 
केवलज्ञानके लोकातिशायी आत्मवैभवको प्राप्त कर सकता है। गुणावा 
क्षेत्रने ऐसे बहुतसे विचारों द्वारा हमारी आत्माको प्रबुद्ध किया-शान्त्रि 
प्रदान की। वे विचार अन्य स्थान पर नहीं मिले। वहा उन विचारोके 
पोषणयोग्य सामग्री थी। वातावरण यह विचार उत्पन्न करता था कि 
यह वही स्थान है, जहा योगियोके द्वारा भी वन्दनीय' श्रमणोत्तम ब्रह्म- 
ज्ञानी गौतमने अपनी साधनाका सूमधुर फल निर्वाण प्राप्त किया था। 
इस प्रकार तीर्थेकरोके जीवनसे सम्बन्धित पवित्र स्थानोकी यात्रा पृण्य- 
सवर्धनमे निमित्त बना करती हे। सागारधर्मामृतमे पंडित झाशाधरजी 
गृहस्थको तीर्थ वन्दना निमित्त प्रेरणा करते हुए लिखते हे- 

“स्थूललक्ष: क्रियास्तीयेयात्रा“द्य दृग्विशुद्धये। -र।८४ड। 

गृहस्थ अपने तत्त्वज्ञानकी विशुद्धि निमित्त तीर्थयात्रादि क्रियाओको 
“ १ “अज्ज वि तिरयणसद्धा श्रप्पा झाऊण लहदि इद्रत्त। 
लोयंतियदेवत्तं तत्थ चुश्रा णिव्व॒दि जंति॥' 
“सोक्षप्राभत्सें कुन्दकुन्द स्वामी, । 
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करे। यहा दग्विशुद्थने' शब्द द्वारा यह स्पप्ट कर दिया है कि, तीर्थ 
वन्दना आत्म-निर्मेलताके प्रधान अग॒सम्यर्दर्शनको परिपुष्ट करती हैं। 
समाधि-मरणके लिये उद्यत साधक श्रावक अथवा साधुको ऐसे रथानका 
आश्षय लेनेको कहा है कि जो जिनेन्द्र भगवान्‌के गर्भ, जन्म, तप, कैवल्य 
तथा निर्व$वाण इन पाच कन्याणकोसे पवित्र हए हो। यदि कदाचित्‌ 
उसका लाभ न हो तो योग्य मन्दिर-मठ आदिका आश्रय ले। कदाचित्‌ 
तीर्थयात्राके लिये प्रस्थान करने पर मार्गमे ही मत्यु हो जाय तो भी उस 
आत्मार्क महान कल्याणमे बाधा नहीं आती। क्योकि उसकी भावना 
तीथंवन्दना द्वारा आत्माकों पवित्र करनेकी थी। देखिये, प० आशा 
धरजी क्‍या लिखते हे- 
“ब्रायार्थी जिनजन्सादिस्थान परमपावनम्‌ । 
आश्रपेत्तलाभ॑ तु योग्यमहुँद्गृहादिकम्‌ ॥ २६ ॥। 
प्रस्थितो यदि तीर्थाय मियतेडवान्तर. तदा। 
ग्रस्त्येवाराधकों यस्माद भावना भवनाशिनी ॥ ३० ॥* 
-सागारधर्मामृत, अ० ८। 
इस' प्रसगमे भत्‌ हरि का यह कथन- शुति सनो यद्यस्ति तीर्थेन 
किस  (२।५५)-यदि मन पवित्र है तो तीर्थकी क्या आवश्यकता है? 
विरोधी नहीं हैं। तीये मानसिक पवित्रताका साधन है। तीर्थ बन्दना 
स्वय साध्य नही । मानसिक निर्मलताका अग हैं। जिनके पास वह 
दुर्लभ पवित्रता नही है, उनके लिये वह विशेष अवलम्बन रूप है। तीर्थ- 
वन्‍्दना यदि भावोकी पवित्रताका रक्षण करते हुए न की गई तो उसे 
पर्यटनके सिवाय वास्तविक तीर्थवन्दना नही कह सकते । जनताके समक्ष 
तीर्थ नामसे ख्यात बहुतसे स्थान हे। उनसे सभो स्थल सम्यक्दर्शन- 
ज्ञान-चारित्र समन्वित महान्‌ योगीश्वरोकी साधना द्वारा पवित्र नहीं है। 
जो रागी, हेषी, कुगुरुओकें जीवन से सम्बद्ध हे, वे कृतीर्थ कहे जा सकते 
है। उनकी बन्दना मिथ्यात्वकी अभिवृद्धि करेगी। इसलिये श्रेष्ठ अहि- 
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सकोके जीवनसे पवित्र तीर्थेमि अपने जीवनको परिमाजित बनाना विवेकी 
साधकका कर्तव्य है। 

महान्‌ देव भगवान्‌ ऋषभदेवने क्लास पर्वतपर तपदचर्या करक 
निर्वाण प्राप्त किया इसलिये सभी साधक उस कैलासगिरिको प्रणाम 
करते है। उसे अष्टापद भी कहते हे। विहार प्रान्तके भागलपुर नगरका 
पुरातन कालमे चम्पापुर नाम था। वहासे बारहवे तीर्थंकर बाल ब्रह्म चारी 
भगवान वासूपूज्यने निर्वाण प्राप्त किया था। सौराष्ट्र-गुजरातकी जूनागढ 
रियासतमे अवस्थित ऊर्जेयन्त गिरिसे भगवान्‌ नेमिनाथ प्रभुने मुक्ति 
आप्त की । इस गिरिको रंवतक पर्वत भी सस्क्ृत साहित्यमे कहा गया 
हूँ । हिन्दीमे गिरनार पर्वत नाम प्रसिद्ध है। अतिशय उन्नत होनेके कारण 
स्वामी समस्तभद्दने इसे सिघपटलपरिवीततट ' कहा है। और 
उसके आकार-विशेषको लक्ष्यमे रखते हुए भव ककुदम्‌-पृथ्वीरूपी 
वृषभका ककुद कहा है । धवला टीका प्‌ू० ६७-१। इस पवंतके समीप- 
वर्ती नगरकों गिरिणयर पहट्रण' बताया है। पर्वतका नाम गिरिनगर 
से गिरनार रूपमे कालक्रमसे परिवर्तित हुआ प्रतीत होता है। महाभारत 
के पुरुष श्रीकृष्णके चचेरेभाई भगवान्‌ नेमिनाथ बाईसवे तीर्थकरकी 
तपद॑चर्या और म्‌ क्तिसे यह पर्बेत पवित्र होनेके कारण न केवल जेनो द्वारा ही 
वन्दनीय है, बल्कि अन्य सम्प्रदायोके द्वारा अपने ढंग पर पूज्य बनाया 
जाकर तीर्थ माना जाने लगा है। प्रधानतया जेन सस्कृतिसे विशिष्ट 
सम्बन्ध होनेके कारण यह अतिशय पवित्र जैन तीर्थ माना जाता है। 
जिन ने सिताथ भगवान्‌की आत्म-जागरण, गाथासे इस पर्ववतका कण-कण 
पवित्र है, उन हरिवशशिरोमणि अरिष्टनेमि जिनेन्द्रका चरित्र, करुणा 
और विश्वमेत्रीकी दृष्टिसि अपना लोकोत्तर स्थान रखता है। नेमिनाथ 
भगवान्‌के विवाहका मगल महोत्सव मनानेके लिए सौराष्ट्र देश समुग्यत 
हो रहा था कि इतनेमे विवाहके जुलूसके समय वरराज नेमिनाथ' भग- 
वानून पशुओका करुण ऋतदतन सुना और देखा कि मृग आदि पक्चु 
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करुण स्वरसे दीन दृष्टि डालते हुए रुदन कर रहे हैं। उस समय गुण- 
भद्राचायेके जब्दोमे 'नेमिनाथने पशु-रक्षकोसे पूछा- 
“किसयंसिदसेकत्र निरुद्ध तणभुक्कूलस ? 
“उत्तरपुराण १६२, पृ० २०९६॥ 
किसलिए ये बेचारे तृण भक्षण करनेवाले यहा अवरुद्ध किए गए 
है ?” उत्तरम यह बताया गया कि- 





१ सेसिनाथ भगवानके विवाह ओर बेराग्यका जस्टिस जेनोने 
बडा झाकर्बक वर्णन किया है- 
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“देवेतद्वासुदेवेत त्वद्विवाहमहोत्सवे । 
व्ययीकतु मिहानीतमित्यभाषत तेडपि तस्‌ ॥ १६३ ॥” 

देव, आपके विवाह महोत्सव वासुदेवकी आज्ञासे लोगोके सत्कार 
निमित्त ये यहा रखे गये हे ।” इस प्रकृतिकी पुस्तकने नेमिनाथके अन्त" 
करणमे करुणाके सूर्यकोी उदित कर दिया। वे सोचने लगे, ये बेचारे 
निर्दोष प्राणी घास चरते है और वनमे रहते है, इतनेपर भी 
अपने भोगनिमित्त लोग इन्हे इस प्रकार कष्ट देते हे । अहो ! तीज्र मिथ्यात्व- 
के वशीभूत हो मूर्ख जन निष्ठुर बन क्‍या नहीं करते इसके 
साथ नेमिनाथ प्रभुने इस प्रकरणमें कृष्णकी गुप्त वृत्ति भी जान ली। 
ससार उन्हें क्षण-भड गुर और स्वार्थपूणं दीखने लगा। उन्होने सोचा, 
अब तो राजीमती राजकन्याके साथ विवाह न कर मुक्तिश्रीका वरण 
करूंगा। शुप्क निर्दंयतासे अन्त करणमे करुणाकी धारा प्रवाहित करनेके 
लिए सब वैभवका परित्याग कर उन्होने ऊर्जेयन्त गिरिपर दीक्षा ली और 
तपस्वियोके शिरोमणि बनें। उधर राजपत्नी बननेवाली शीलवती 
देवी राजीमतीने भी जीवननाथ नेमिनाथका पदानूसरण कर साध्वीकी 
दीक्षा ली और साध्वी-जगतमे श्रेष्ठपदको प्राप्त किया। इन पुण्य 
विभूतियोने गिरिनार पर्वतको अपने त्याग और तपदचर्या द्वारा पवित्र 
स्थान बना दिया । इतिहासकी भाषामे गिरनार पर्वत जैन सस्क्ृति 
के समाराधकोका महान्‌ स्थल आजसे लगभग दो हजार वर्ष पूर्व तक भी 
रहा आया हैं। क्योकि गिरितार पत्तनकी चन्द्रगुफामे विद्यमान आचार्य 
धरसेनते प्रवचन वात्सल्यके कारण भूतबलि और पुष्पदन्तको कर्म-शास्त्र 
का अभ्यास कराया था, जिसे अवधारण कर उक्त मुनि-युगलने 
अत्यन्त पूज्य षट्खण्डागम शास्त्रकी रचना की।* 

ग्रिनार पर्वेतके साथ नेमिनाथ भगवान्‌ की परमकारुणिक वृत्ति 
और त्यागका सस्मरण आए बिना नहीं रहता। गौतमबुद्धके हृदयमे 


अनभिनी तिल 


१ षट्खण्डागस भाग १, पृ० ६७, ७०। 
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करुणाका रस मक पशुओकों देखकर नही उत्पन्न हुआ था कि जिसकी 
प्रेरणासे उन्होने व॒द्धत्वके लिए प्रयत्न प्रारम्भ किया। दीन प्राणियोके 
व्यायित जीवनके प्रति सच्ची सहानुभूति दिखानेवाले रागके सु-मधुर 
चौराहेसे मृख मोड विरागताके शैलशिखरपर चढनेवाले भगवान्‌ 
नेमिनाय और उनकी सह-धर्मिणी बननेवाली सती राजीमती-जैसा 
आदर्ण ससारमे कहा मिलेगा ? ऐसे आदशोका मौन भाषामे मधुर स्मरण 
करानेवाला यह ऊर्जयन्त गिरि क्यो न वन्दनीय होगा ? इस गिरिराजसे 
पुनीत सौराष्ट्र देश भी भक्त वृन्दावन कविके द्वारा इन जब्दोमे वदनीय 
कहा गया है- 
“शोभत गढ गिरनार नेमिस्वामी निरवान थल। 
दो हाथनि सिरधार, बन्दों सोरठ देस में । -छुन्दशातक, ६८। 
भगवान्‌ महावीरके जीवनका इतिहास ओर उनके त्यागकी अमर 
कहानी बिहार प्रान्तके पावापुर ग्राममें विद्यमान सरोवरस्थ धवल जिन- 
मन्दिरमे मिलती है। भगवान्‌ महावीरने ईसासे ५६९ वर्ष पवें कुण्डलपुरमे 
क्षत्रियशिरोमणि महाराज सिद्धार्थके यहा माता त्रिशलाके उदरसे जन्म लिया 
था। वे नाथव शके भूषण थे। ससारके भोगोमे उनका विवेकपूर्ण मन 
न लगा, अत बालब्रह्मचारी रहकर उनने ३० वर्षकी अवस्यामे निग्नेन्थ 
दिगम्बर मुद्रा धारण कर १२ वर्ष तपदचर्या कर ४२ वर्षकी अवस्थामे 
कैवल्य प्राप्त किया और विद्व हितकर धर्मका उपदेश ३० वर्ष तक देकर 
७२ वर्षकी अवस्थामे परमनिर्वाण-मुक्ति प्राप्त की। प्रभूके चरित्रकों 
विक्ृत करते हुए श्री श० रा० राजवाडेने नादसीय सूक्‍्तके भाष्य (पूर्वार्थ 
मे (प० १८६) भगवान्‌के नाथवशको 'नटवश' मान उन्हे नट पुत्र कहने 
की असत्‌ चेष्टा की है और लिखा है, गौतम व महावीर हे दोधे क्षत्रिय 
ब्रात्य होते, कारण महावीरा नातपुत्त” म्हटला आहे व गौतमाचा 
जन्म लिच्छुवी कूलात झाला आहे। नातपुत्त-नटपुत्र, नट व लिच्छवी 
ही दोन्ही कूले मनूने ब्रात्य-क्षत्रिय म्हणून उललेखिली आहेत।” खेद 
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है कि अपने सम्प्रदाय-मोहवश मनुष्य सत्यका अपलाप करते हुए लज्जित 
नही होता। हरिवद्यपुराणमे भगवान्‌के पिता महाराज रसिद्धार्थकों 
प्रतापी भूप बताया है-/सिद्धार्थोब्भवर्दर्काभों भूष” सिद्धार्थपौरुष. 
सर्ग २-१३ 
इसी बातका समर्थन अरशग कवि कृत सहावीरचरित्रके इस पद्ययुगल- 
से होता है- 
“राजा तदात्ममतिविक्रससाधितार्थ 
सिद्धार्थ इत्यभिहितः. पुरमध्युवास ॥ 
यो ज्ञातिवशमसलेन्दुकरावदातः 
श्रीमानसदा ध्वज इवायतिसानुदग्र ॥ १७२०-२१ ४ 
जिस स्थलको प्रभुने अपने निर्वाण-कल्याणकके द्वारा नरामर-वन्द- 
नीय बना दिया, वह विहारशरीफ नामक स्टेशनसे ६-७ मीलपर हैं । 
वहासे भगवानूने कारतिक कृष्णा अमावस्याके प्रभातमे कर्मोका नाश कर 
मोक्ष प्राप्त किया था। पावापुरीका वातावरण बहुत शान्त, पवित्र 
और उज्ज्वल विचारोका उदबोधक है। यह स्मरण रखना चाहिए कि 
विंचारशील व्यक्तिके लिए ही ये सब साधन कल्याणकारी 
होते हं। किन्तु विवेकहीन व्यक्तियोकी मोह-निद्रा प्रयत्त करनेपर 
भी दूर नहीं होती। 
प्राकृत निर्वाणकाण्डसे पूर्वोक्त चार तीर्थकरोकी आत्मस्वातत्य- 
उपलब्धिकी भूमियोका इन सुन्दर शब्दोमे सस्मरण तथा वन्दन किया 
गया हू - 
“अद्वावयस्सि उसहो चपाए वासयुज्ज जिणणाहो। 
उज्जते णेमिजिणो पावाए णिव्वुदों महावीरों॥ १ ॥” 
वषभनाथने अष्टापद (कैलास) से, वासुपृज्य जिनेन्द्रने चम्पापुरीसे, 
ने मिनाथने ऊर्जयन्त गिरिसे और महावीर भगवानू्‌ने पावापुरीसे निर्वाण 
आप्त किया। 
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भगवान्‌ अजितनाथ, सम्भवनायथ, अभिनन्दननाथ, सुमतिनाथ, 
पद्मप्रभू, सुपार्वनाथ, चन्द्रप्रभ, पुष्पदन्‍्त, शीतलनाय, श्रेयासनाथ, 
विमलनाथ, अनन्तनाथ, धर्मनाथ, शान्तिनाथ, कुन्थुनाथ, अरहनाथ, 
मल्लिनाथ, मुनिसुत्रतनाथ, नेमिनावथ और पारवंनाथने विहार प्रान्तमे 
विद्यमान सम्मेदशिखरसे जिसे पारसनाथ-हिल कहते हँ-निर्वाण प्राप्त 
किया है । इसीलिए निर्वाण भक्तिमे आचायये कहते हे- 

“बीस तु जिणरवारदा अ्रमरासुरवदिदा धुदकिलेसा। 
सस्मेदे ग्िरिसिहरे णिव्वाणगगया णम्मों तेसि॥! 

देव और मनृष्यादिके द्वारा वन्दतीय कर्मक्लेश रहित, बीस 
जिनेन्द्रोते सम्मेद पर्वतके शिखरसे निर्वाण प्राप्त किया, उन सबको 
नमस्कार हो। 

यह पर्वत शिखरजीके नामसे जैन समाजमे प्रख्यात है। प्रीवी कौतिल 
की अपील न० १२१, सन्‌ १६३३ पर दिए गए फैसलेसे पवव॑तके 
विषयमे यह बात विदित होती है- पाइवनाथ पर्वतपर जो जिन- 
मन्दिर हे, वे निस्सन्देह बहुत प्राचीन है। किन्तु उनके इतिहासका अथवा 
उस समयका, जब कि सम्पूर्ण पर्वतके विषयमे पवित्रता सम्बन्धी पवित्र 
विचार सर्व प्रथम माने गए, बहुत कम ज्ञान है। पर्वत स्वय 
२५ वर्म-मील विस्तारमें है और उसकी सबसे ऊंची चोटी ४५ 
सौ फूटपर है। लेफ्टिनेंट बीडल, जो उस स्थानकों सन्‌ १८४६ ई० 
में गए थे, की रिपोर्टके अनुसार वह झाडों तथा घने जगलसे# 
ढेंका हुआ था और जगली जानवरोसे भरा हुआ था। उसमे मनुष्य नहीं 
रहते थे। हा, कछ सनन्‍्थालोकी-जगली लोगोकी झोपडिया थी, 
जो पव॑ तके नीचेके मागपर थी।” आगे चलकर वीडल साहबने १८४६ ई० 
में यह भी लिखा है कि-परव॑तपर प्रतिवर्ष जनवरी मासमे एक पक्ष पर्यन्त 
एक धामिक मेला भरा करता था। पूजकोकी आवश्यकताओकी पूत्तिके 
लिए दूकानदार अनाज या दूसरी चीजे लेकर परवंतपर चढते थे।” 
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महाकवि बनारसीदासजीके अधेकथानकमे सवत्‌ १६६१ में 
शिखरजीकी यात्राका वर्णन है, जिससे तत्कालीन सामाजिक व्यवहारका 
भी पर्याप्त बोध होता हैं- 
“साहिब साह सलीस कौ, होरानद मुकीम। 
ओ्रोसवाल कुल जौहरो, बनिक वित्तकी सीम ॥। २२४ ॥॥ 
तिन ब्रयागपुर नगर सौ, कीनो उद्यम सार। 
संघ चलायो सिखरकों, उतरदों गगा पार॥ २२५ ॥ 
ठोर-ठौर पत्री दई, भई खबर जित तित्त। 
चीठी ञ्र ई सेन को, अधबहु जात-निमित्त ॥॥ २२६ ॥॥ 
खरगसेन तब उ।5ठ चले, ह्ले तुरम असवार। 
जाइ नदजी कौ ले, तजि कटब घरब,र॥ २२७ ॥॥* 
ऐ >< >< 
“सबत सोलह से इकसठे। झाए लोग सघ सों नठे ॥ 
केई उबरे केई मए। केई महा जहमती हुए ॥२३६॥ 
खरगसेन पटन सौं आई । जहमति परे महा दुख पाई ॥ 
उपजी विथा उदरके रोग । फिरि उपससी श्राउ बलजोग ॥॥२४ ०३ 
2५ ५ >् 
“सघ फूटि चहु दिसि गयो, आप आपको होई। 
नदी नाव सजोग ज्यों, बिछुरि सिल नह कोइ ॥ २४३ ॥ 
इस यात्रामे लगभग सात मासका समय व्यतीत हुआ था, ऐसा प्रतीत 
होता है। जब सघ ग्रीष्ममे रवाना हुआ था, तब शिखरजीसे लौटते हुए 
बीमारीका खास कारण वर्षाजनित जलकी खराबी ही रही होगी। इस 
यात्रामे ७-८ माहका समय लगा ऐसी कल्पना हमने इसलिए 
की कि उस बीच बतारसीदासजी अपना हाल लिखते हे, कि- 
“खरगसेन जात्राकों गएं। बानारसी निरकृश भए ॥ 
करें कलह माता सौ चित्त। पाइवेनाथकी जात निमित्त ॥२२८॥ 
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दही दूध घृत चावल चने। तेल तबोल पहुप अ्रनगिने ॥॥ 
इतनी वस्तु तजी ततकाल। खन लोनो कौनों हठ-बाल ॥२२९॥ 
चेत महीने खन लियौ, बीते मास छ सात । 
आई प्‌ न्‍यो कातिकी, चले लोग सब जात ॥२३०॥४ 
“थ सम्मेद्सेखिरकी यात्राका समाचार” नामक हस्त लिखित 
११ प्‌ प्ठ वाली पुस्तिकासे विदित होता हैं कि, सवत्‌ १८६७ में कारतिक 
वदी ५ बृधवारकों कोई साहु धनसिहजीके नेतृत्वमे मैनपुरीसे २५० 
वैलगाडिया और करीब एक हजार यात्री शिखरजीकी वन्दनाकों निकले 
थे। जिस दिन सघ निकला था उस दिन मैनपुरीमे रथयात्रा हुई थी। 
सघमे धर्म-साधन निमित्त आदिनाथ भगवान्‌की मनोज्ञ प्रतिमा विराज- 
मान की गई थी। रथयात्रामे वललमधारी सिपाही आदि भी थे। 
बनारसमे भेलूपुराके मन्दिरके निकट सघ ठहरा था। पावापुरी पहुँचकर 
सघने जलमन्दिरके समीप आश्रय लिया था। राजगृही, गुणावा आडिकी 
वन्दना करते हुए वसतपच्मीकों सघने सम्मेदशिखरकी वन्दना की और 
पर्वतसे लौटकर मधुवतमे धर्मोत्तव मनाया, रथयात्रा निकाली 
जिसमे पालगड्जके राजा भी सम्मिलित हुए थे। माघ सुदी १५कों 
सघने मधवनसे प्रस्थान किया।* 


उपयु कल दोनो यात्रा-सघ विवरणोंसे उस भूमका निवारण हो जाता 
है जो प्रीवी कौन्सिलकी अपील न० १२१ में लेफ्टिनेंट बीडल 
साहबने सन्‌ १८४६ (स० १६९०३) में शिखरजीके पर्वतको जगली 
जानवरो, घनी झाडियो आदिसे व्याप्त बताया था और लिखा था कि वह्म 
मनृष्य नही रहते थे। बीडल महाशयका भाव यह रहा होगा कि पर्वतपर 
लोग नही रहा करते थे। तीथे यात्रियोका आवागमन उनके बहुत पहिले 
से पूर्वोक्त विवरणसे स्पष्ट हो जाता है। 





१ जन सिद्धान्तभास्कर भाग ४ किरण ३, पृ० १४८॥। 
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सम्मेदशिखर पर्वतपर यात्री लोग मुक्त होनेवाले आत्माओंके 
चरण चिन्ह (700४ ?!॥7४) की पूजा करते रहे हे। व्वेताम्बर जैनोकी 
ओरसे कुछ टोकोके चरण चिन्ह बदल दिए गए थे, जिससे प्रीवी कौसिलमें 
दिगम्बर जेनियोने यह आपत्ति उपस्थित की थी कि चरणोकी 
पूजा हमारे यहा वर्जित है क्योकि वे खडित मूतिके अग सिद्ध होते है। 
प्रीवी कौन्सिलके जजोका निम्न वर्णेन पाठकोकों विशेष प्रकाश प्रदान 
करेगा- 

“इबेताम्बरी लोगोने जो चरणोकी स्वय पूजा करना पसन्द करते हे- 
दूसरे तरहके चिन्ह बना लिए हे, जिसे नमूना अथवा फोटो नहीं होनेसे, 
ठीक तौरपर बताना बहुत सरल नही है, जो अगूठेके नखोकों बताते है 
और जिन्हे पैरके एक भागका सृचक समझना चाहिए। दिगम्बरी लोग 
इसे पूजनेसे इनकार करते है, क्योकि यह मनुष्यके शरीरके पृथक्‌ अग॒का 
सूचक हैं। दोनो मातहत अदालतोने यह फैसला किया, कि दवेताम्बरोका 
यह कार्ये, जिसमें उन्होने तीन मन्दिरोमे उक्त प्रकारके चरण बनाए, 
एक ऐसी बात है कि जिसके बाबत शिकायत करनेका दिगम्बरियोको 
हक है।। -(फंसलेका हिन्दी अनुवाद पृ० १७) 

यह पर्वत तीर्थकरोकी निर्वाणभूमि होनेसे विशेष पूज्य माना जाता है 
इसके सिवाय अगणित साधकोने वहा रह कर राग, द्वेष और मोहका नाश 
कर साम्यभावकी सहायता ले मुक्ति प्राप्त की, इस कारण जैन तीर्थोमि 
इस पर्वेतका सबसे अधिक आदर किया जाता है। सम्मेदशिखर पूजा- 
विधानमें लिखा है- 

“सिद्धक्षेत्र तीरथ परम, हे उत्कृष्द सुथान। 
शिखरसम्भेद सदा नमहु, होय पापकी हान॥ 
अगणित मुनि जहें तें गए, लोक शिखर के तौर। 
तिनके पद पकज नमो, नासे भव की पीर॥* 
मेसूर राज्यके हासन जिलामें श्रमणवेलगोला, निर्वाणभूमि' न होते 
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। 


हुए भी, भगवान गोम्मटेब्वर-बाहुबलीकी ६० फीट ऊँची भव्य तथा विद्ञाल 
मूतिके कारण अतिशय प्रभावक तथा आकर्षक तीर्थस्थल माना जाता 
हैं। वह स्थान हासन स्टेशनसे ३२ मील, मेसूरसे ६० मील तथा वेंगलोर 
से ६० मीलकी दूरीपर अवस्थित है। सर मिर्जा इस्माइलतने मेसरके दीवान 
की हेसियतसे दिए गए अपने एक भाषणमे कहा था,-सम्पूर्ण 
मैसूर राज्यमे श्रमणवेलगोल सदृश अन्य स्थान नही है, जहा सुन्दरता 
तथा भव्यताका मनोज समन्वय पाया जाता हो। वह जेनतीर्थ होनेके 
साथ विद्वके कलाकारों तथा कलाप्रेमियोके लिए दर्शनीय तथा अभि- 
बदनीय स्वत है। उस स्थानसे श्रमणशिरोमणि बाहुबली स्वामीकी 
लोकोत्तर मरति विद्यमान है तथा वहाका बेलगोल-सरोवर भी महत्त्वपूर्ण 
है। इस कारण श्रमण तथा बेलगोल समन्वित उस भूमिकों श्रमणबेल- 
गोला कहते हे। जिस पर्वंतपर मूर्ति विराजमान है वह भूतलसे ४७० 
फीट ऊँचाईपर है। समुद्रतलसे ३३४७ फीट ऊँचा है। पर्वेतका व्यास 
२ फर्लागके लगभग है। पहाडपर चढनेके लिए लगभग ५०० सीढिया 
पहाडमे ही उत्कीर्ण है। प्रवेशढ्वार बडा आकर्षक हैं। अन्य पर्वतोके 
समान दूरसे रमणीयता और समीपमे भीषणतारूप विषमता यहा नही है। 
वह चिकना, ढालसमन्वित बढिया पाषाणयुक्‍त है | 


दर्शक जब भगवान्‌ गोम्मटेश्वरकी विशाल मनोज्ञ मू्तिके समक्ष पहुँच 
दिगम्बर श्ात जिनमुद्राका दर्शन करता है तब वह चकित हो सोचता 
हें-अहा ! में दु खदावानलसे बचकर किस महान्‌ बान्तिस्थलमे आ# 
गया हैं । वहा आत्मा प्रभुकी मुद्रासे बिना वाणीका अवलबन ले मौनो- 
पदेश ग्रहण करता है। हजारो वर्ष प्राचीन मूर्ति द्शेककों प्राय नवीन 
निर्मित मू ति-सी प्रतीत होती है। सभी ऋतुएँ आकर भगवान्‌का हृदयसे 
स्वागत करती है। कारण मूतिके ऊपर किसी भी प्रकारकी छाया 
नही है, जो सूर्य, चन्द्र और वर्षा आदि ऋतुओको प्राकृतिक मुद्राधारी 
प्रभके समादर अथवा दर्शनमे अतराय उपस्थित कर सके। 
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बारहवी सदीके बोप्पण पण्डित नामक कन्नड विद्वानने नक्षत्र- 
सालिका नामकी पद्चरचनामे भगवान्‌का सुन्दर वर्णन करते हुए एक 
पद्यमे बटठी मामिक बात कही हे-अत्यन्त उन्नत आकृतिवाली वस्तुमे 
सौन्दरयंका दर्शन नही होता, जो अतिशय सुन्दर वस्तु होती है वह अतीव 
उन्चत आकारवाली नहीं होती। किन्तु, गोम्मटेश्वरकी मूर्तिम यह 
लोकोत्तरता है कि वह अत्यन्त उन्नत होनेपर भी अनुपम सौदयेसे विभू- 
षित हैँ ! मैसूर राज्यके पुरातत्व विभागके डायरेक्टर डा० कृष्णा 
एम० ए०, पी० एच० डी० लिखते हे- शिल्पीने जैनधर्मके सम्पूर्ण 
त्यागकी भावना अपनी छेनीसे इस मूर्तिके अग-अगमे पूर्णतया भर दी 
है। मूर्तिकी गग्नता जैनधमके सर्वेस्व त्यागककी भावनाका प्रतीक है। 
एकदम सीधे और उद्चत मस्तक युक्‍त प्रतिमाका अगविन्यास आत्म- 
निग्रहको सूचित करता है। होठोकी दया-मयी मुद्रासे स्वानुभूत आनन्द 
और दुखी दुनियाके साथ सहानुभूतिकी भावना व्यक्त होती है।” 

“ए८प्र'८४१प९ ४ए४०076' नामक पुस्तकमे मृर्तिके विषयमे 
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लिखा हैं -एक विशाल पापाणको काटकर मरति बनाई गई हैे। अज्ञात 
शित्पीके हाथसे उस पाषाणके रूक्षस्तरमेसे ज्ञान्त और दिव्य स्मित 
अकित साधुकी मनोज्ञ मूति निरमित हुई। इस महान्‌ कार्यमे कितना 
श्रम लगा होगा, यह बात दर्शककों आश्चर्यमे डाल देगी और वह इत 
बातको जाननेकी उलझनसे फैंस जाएगा कि क्‍या यह मूतरि इस 
पर्वतकी रही है अथवा वह जहा अभी अवस्थित हे, वहा वाहरसे लाई 
गई है । नहीं कह सकते कि, चद्गान वहा उपलब्ध हुई अय् लाई 
गई। फकरुयसन नामक विस्यात शिल्प-आस्त्रीका कथन हे- इजिप्तके 
बाहर कहीं भी इतती विद्ञाल और भव्य मूर्ति नहीं है। वहा भी ऐसी 
कोई मृति ज्ञात नही है जो इस मूत्तिके द्वारा प्रदर्शित परिपूर्ण कला तथा 
ऊँचाईसमे आगे बढ सके ।” 

कहा जाता है कि गगनरेशके पराक्रमी मन्त्री गोग्मटराय-चामुय्ड- 
रायके निमित्तसे उनके ईश्वर-गोम्मटेश्वरकी मूतिका निर्माण हआ ज। 
किन्तु जनश्रुति ओर परम्परागत कथानकसे इस मूर्तिका निर्माण इविहा- 
सातीत कालका बताया जाता है। जिन बाहुबली स्वामीकी यह मूर्ति है, 
वे चक्रवर्ती सम्राट्‌ भरतके अनुज और भगवान्‌ ऋषभदेवके प्रतापी पुत्र 
थे। पोदनपुरका वे शासन करते थे। उन्होंने चत्रवर्ती भरतकों भी 
पराजित किया था। किन्तु भरतके जीवनमे राज्यके प्रति अधिक ममत्त्व 
देख और विषयभोगोकी निस्सारताको सोच उन्होने दिग्म्बरनुद्रा धारप की । 

विजेता बाहुबलि अपने अन्त करणमे क्या सोचते थे, इसका सुन्दर 
चित्र अकित करते हुए महाकबि जिनसेन कहते हे- 


चलन लनतपलल लत 44-3-०-+० 


१ “प्रेय्सीय तवेबास्तु राज्यश्रीर्या त्वयादता। 
नोचितेषा समायुष्मन्‌ बन्धो न हि सता रूदे ॥ ६७ ॥” 
“विषकष्ठकजालीव त्याज्येषा सर्वधापि न। 
निष्कण्टका तपोलक्ष्मी स्वाधीना कतु सिच्छताम्‌ ॥ ६६ ॥” 
-महापुराण पर्व, ३६ 
१७ 


२५८ जेनशासन 


हे आयुष्मन्‌ भरत यह लक्ष्मी मेरे योग्य नहीं है, कारण 
इसका तुमने अत्यन्त समादर किया, यह तो तुम्हारी प्रिय पत्नीके तुल्य 
है। बधन की सामग्री सत्पुरुषोको आनन्दप्रद नहीं होती। 

यह तो मुझे विष कटक समूह समन्वित प्रतीत होती है, अत यह 
पूर्णतया त्याज्य है। में तो निष्कटक तप श्रीको अपने अधीन करनेकी 
आकाक्षा करता हूं।” 

उनकी मृतिमे भी उनका लोकोत्तर चरित्र और विश्वविजेतापन 
पूर्णतया अकित प्रतीत होता है। यही कारण है कि बडे-बडे राजा महा- 
राजा तथा देश-विदेशके प्रमुख पुरुष प्रभुकी प्रतिमाके पास आकर अपनी 
श्रद्धाउजलिया अपित करते हे। मूतिमे बाहुबलीकी महान्‌ तपश्चर्या अकित 
की गई है। वे एक वर्ष पर्यन्त खड़गासनसे तपद्चर्या करते रहे, 
इसलिए लता, सर्प आदितने उनके प्रति स्नेह दिखाया। मूत्तिमे 
भी माधवी लता और सपेका सदभाव इस बातको ज्ञापित करते 
हुए प्रतीत होते है कि महा मानव बाहुबली विश्व-बन्चु हो गए 
है। इसलिए हरएक प्राणी उनके प्रति आत्मीय भाव धारण कर 
अपना स्नेह व्यक्त करता है। मूतिके दर्शनसे आत्मामे यह बात अकित 
हुए विना नही रहती कि अभय और कल्याणका सच्चा और अद्वितीय 
मार्ग सम्पूर्ण परिग्रहका परित्याग कर बाहुबली स्वामीकी मुद्राको, अप- 
नानेमे है। विपत्तिका मार्ग भोग, परिग्रह, हिसा तथा विष यासवक्तिमे है 
और कल्याणका प्रशस्त पथ अन्त बाहय-अपरिग्रह, अहिसा और आत्म- 
निमग्नताकी ओर अपने जीवनको प्रेरित करनेमे है। लेखनीकी और 
वाणीकी भी सामथ्ये नही हैँ कि मू्तिके पूर्ण प्रभाव और सौदर्यका वर्णन 
कर सके। दर्शनजनित आनन्द वाणीके परे है। देशरत्न बाबू राजेन्द्र- 
प्रसादजीने उस दिन गोम्मटेश्वरके दर्शनका उल्लेख करते हुए हमसे मूर्तिके 
विषयमे यह सूत्र वाक्य कहा था कि--मूति अद्भूत है।” 

निर्वाणभूमि होनेंके कारण पटना, सिद्धवरकूट (होल्कर स्टेट) 
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गजपथा (नासिक), द्रोगगिरि, नयनगिरि (बुन्देसखठ), सोनगिरि 
(दतिया स्टेट), बड्वानी (स्टेट), क्‌ थलग्िरि (जिला उस्मानाबाद 
तनिजाम ), मुक्तागिरि (अमरावती ), पावागढ, (बडोदा स्टेट), गुणावा 
(गया) ओर मागीतु गी (मालेगाव, वम्बई प्रात्त) आदि प्रख्यात तथा 
पूज्य स्थल है, कारण यहासे बहुत ही पवित्रात्माओने रत्नत्रय धर्मकी 
आराधना कर निर्वाण प्राप्त किया है। मागीतुगी क्षेत्रसे रामचद्रजी 
हनुमानजी आदि महापुरुषोने मुक्ति प्राप्त की। इस क्षेत्रकी पूजामें 
लिखा है- 
“गगाजल प्रासुक भर झारी, तुब चरनन ढिग धारो, 
परिग्रह तिसना लगी आदि की, ताको हल निरवारो। 
राम हन्‌ संपग्रव आदि जे, तुर्गी गिरि थित थाई, 
रकोडि निन्‍यानवे मुकत गए मुलि, पूजो सन बच काई ॥” 
“सिद्धक्षेत्र पूजा सग्रह पृ० ७६ 
रामका चरित्र वर्णत करनेवाले मनोहर महाकाव्य जनपद्मपुराण 
(पर्व १२२ इलोक ६७) से विदित होता हे, कि माघ सुदी १२ की 
रात्रिके अतिम प्रहरम रामने केवल्य प्राप्त किया- 
“आाधशुद्धस्थ पक्षस्थ ह्ादश्या निशि परदिचसे। 
यामे केबलएत्पञ्ल ज्ञान तस्य महात्मन ॥ 
भगवान्‌ मुनिसुत्रतनाथ, जो २० वे तीर्थकर हुए हे, के समयमे रामचन्द्र 
जी हुए थे। रामचन्द्र जीके समान हनुमान्‌ जीने निर्वाण प्राप्त 
किया। हनुमान जी ब्रिद्यावलसम्पन्न महापुरुष थे। उनकी ध्वजामे 
कपिका चिह्न था, भूमवश चिह्का प्रयोग चिह्वानके लिए प्रयुक्त होने 


१ “रामहणूमुग्गीश्नो गवयगवक्खों य णीलमहणीलो। 
णवणवदीकोडीझो तुगीगिरिणिव्बयुदे बदे॥ ढ हर 
“प्राकृत न्विंगिकःरड॥ 
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लगा। बानर शाकाहार करनेवाला शक्ति-स्फूति-युक्त जीवधारी है। 
वह अहिसा, शक्ति और स्फूतिका प्रतीक है, इस कारण प्रतीत 
होता हैं कि हनुमानृजीने कपिको अपनी ध्वजाका चिह्न बनाया। आचार्य 
रविषेणके दब्दोमे यह समझना मिथ्या हे कि हनुमान्‌ बदर थे। वे सवंगुण 
सपन्न महापुरुष थे। उनके पिताका नाम पवनजय था। वें भी महापुरुष 
थे। पवन-वायुसे मानवकी उत्पत्ति वैज्ञानिक दृष्टि विशिप्ट जनधम्ममे 
स्वीकार नही की गई है। 
भीम, अर्जुन, युधिष्ठिर इन तीन पाडवोने पालीताणाके (गुजरात 
प्रातके) शत्रुञ्जय पर्वतपर तपश्चर्या की थीं। दिगम्बरमुद्रा धारण 
कर कर्म-शत्रुओपर भी विजय प्राप्त की थी। प्राकृत निर्माणकाण्ड- 
में लिखा है- 
“पडुसुआ तिण्णि जणा दवबिडर्णारदाण अट्ठकोडीओ। 
सत्तृजयगिरिसिहर णिव्वाणगया णमतो तेसि ॥ ६ ॥ 
भेया भगवतीदासजीने इसको इन शब्दोमे स्पष्ट समझाया है- 
£पाडव तीन द्रविड राजान । आठ कोडि मुनि मुकति पयान | 
श्रीशत्रुञअुजय गिरिके सीस । भाव सहित बढो निसदीस ॥ ७ ॥४ 
पालीताणामे तीन हजारसे अधिक जैन मन्दिर हे, जिससे शत्रु जय 
क्षेत्रती मनोज्ञता बढ गई है। उसे मन्दिरोका नगर भी कहते है। 
जिस स्थानपर विशेष प्रभावशाली मूर्ति, मंदिर आदि होते है, उसे 
अतिशय क्षेत्र कहते है। इनकी सख्या लगभग सोसे अधिक है। किसी 
स्थानपर साधकोकों अथवा भकक्‍तोकों विशेष लाभ दिखायी दिया, उसे 
अतिथय क्षेत्र कहते है । ऐसे अतिदय क्षेत्र नवीन भी बन जाते हे। 
जयपुर राज्यमे श्री महावीर॒जी नामक स्टेशन है। यहाके भगवान्‌ 
महावीरकी मूर्तिका बडा प्रभाव सुना जाता है। हजारो यात्री वहा वदना 
को जाते है। मीना और गजर नामक ग्रामीण लोग हजारोकी सख्यामे 
महावीर भगवान्‌की ऐसी भक्ति करते हे, जो दर्शकोको चकित करती है। 
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जयपुर राज्यमे भिवदासपुरा स्टेशन समीप एक नवीन अतिशय 
क्षेत्रती उपलब्धि हुई हैं। उसे पद्मपुरी कहते है। 

मध्यप्रान्तमे दमोहले २२ मीलकी दूरीपर कुण्डलपुर क्षेत्र है। 
कहते है कि यवनराज औरगजेबने वहाकी भगवान्‌ महावीरकी अतिशय 
मनोज्ञ पद्मासन १२ फीट ऊँची मूर्ति तुडवानेका प्रयत्न किया, किन्तु वहा 
की कुछ विशिष्ट घटनाओने यवन सम्राट्कों चकित कर दिया, इससे 
उस तीथ्थसे उसकी वक्र दृष्टि दूर हो गई। पर्वत कृण्डलाकृति है। ६४ 
जिन मदिरोसे बडा रमणीय मालूम पडता हैं। महावीर भगवानके मदिर 
जिसे बडे बाबाका मन्दिर कहते है, के प्रवेश ह्वारपर महाराज छत्रसाल 
के समयका जिलालेख खुदा हुआ है। विक्रम सवत्‌ १७५७ मे मन्दिरका 
जीणोड्भधार होकर जो महापूजा उत्सव हुआ था उसमें छत्रसाल 
महाराजने भी भाग लिया था। उनके द्वारा भेटमे प्रदत्त एक 
बडा थाल मन्दिरके भण्डारमे अभी सुरक्षित है। 

राजपूतानामे आबू परवंतपर अवस्थित जेन मदिर अपनी कलाके 
लिए विख्यात है। कर्नल टॉडने अपने राजस्थानमे लिखा है-- 

>[छट2एठादे (ए०ॉए0ए०णए फ्रा8 ॥8 76 शाठ्झा छप- 
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-भारतवर्षके मदिरोमे यह श्रेष्ठ है यह बात निविवाद है। 
ताजमहलके सिवाय कोई और भवन उसकी समता नहीं कर सकता, विमल- 
शाहने भगवान्‌ आदिनाथका मदिर विक्रम सवत्‌ १०८८ (ईस्वी सन्‌ 
१०३१) में बनवाया था। नेमिनाथ भगवान्‌का मनोज्न मदिर तेजपाल 
वस्तुपाल नामक राजमत्रियोने बनवाया था। विक्रम सवत्‌ १२८७ में 
इस प्रस्यात मदिरका निर्माण हुआ था। करोडो रुपयोका व्यय कर इस 
अनुपम मन्दिरकी रचना की गई है। शिल्पज्ास्त्रके अधिकारी विद्वान्‌ 
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आत्मामे वीतरागताका अपूबे प्रभाव उत्पन्न होता है। वहाका सजीव 
प्रभाव हृदयपटलपर एक बार भी अकित होकर सदा अमिट रहता है। 
ब॒दे लखडमे पन्ना रियासत अन्तर्गत खजुराहके जैन मदिरोकी उच्च 
ओर मनोज्ञ कला भी दर्शनीय है। भगवान्‌ ज्ञान्तिनाथकी २० हाथके 
लगभग उन्नत प्रतिमा बहुत सुन्दर हे। वहाकी स्थापत्यकला बहुत भव्य है । 
जिस प्रकार अतिशय विद्येष होनेके कारण कोई स्थल अतिशय-द्षेत्र 
रूपमे पूजा जाकर साधकके अन्त करणमे भव्य-भावनाओको सवद्धित 
१ जेन सिद्धान्त-भास्कर भाग ८ किरण २ से ज्ञात होता है कि 
पर्वत उत्तरंदक्षिण १ सील लम्बा, पूर्व-पश्चिस ६ फर्लाग चौडा हूँ। पर्वत 
की चढाई सरल हू । मन्दिर लगभग ८ सो वर्ष प्राचीन कहे जाते है। भूग- 
वान्‌ ऋषभदेवको मूति जटठायुकत हे । वहा तीर्थंकर बाहुबली, शासन-देवता, 
सुनि-आथिका , श्रावक तथा श्राविकाश्रोकी मूतिया भी सिलती 
है। कही-कहो दम्पतिका चित्र वक्षके नीचे खडा हुआ पाया 
जाता है और प्र॒त्येककी गोदस एक-एक बच्चा है। पुरातत्व विभागके 
तत्कालीन सुपरि्टेन्डेन्ट श्रीयुत दयाराम सहानी एस० ए० ने इसका अ्रथे 
यह सोचा हे- ये बच्चे अवसपिणीके सृषस-सुषस समयकी प्रसन्न जोड़िया- 
यूगलिये हे और जिसके नीचे स्त्री-पुर्ष खडे हे वह वक्ष कल्प- 
द्रम है, जिससे उस जमाने सनृष्य वर्गकी सभी इच्छाएं पूर्ण 
होती थी। पुराणोर्मे उत्तम भोगभूसिका जो वर्णन है उससे 
बिदित होता है कि माता-पिता सन्‍्ततिका मुख-दर्शन करनके पूर्व ही छीक 
और जम्हाई ले दरीर परित्याग कर स्वर्ग लोककी यात्रा करते थे। इस 
प्रकाशम सहानी महाशयकी सूझ चिन्तनीय हो जाती है। शिलालेखोकी 
दष्टिसे पर्वत महत्त्वपूर्ण है। २०० शिलालेखोमेंसे १५७ ऐतिहासिक 
महत्त्व रखते हे । नागरोी शझ्रक्षरोके ऋसिक विकासको जाननेके लिए ये लेख 
बहुत कामके हे। 
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करता है उसी प्रकार तीर्थंकर भगवान्‌के गर्भ, जन्म, तपदचर्या तथा कैव- 
ल्योत्पत्तिके स्थान भी विशेष उद्बोधक माने जाते हे। भगवान्‌ पाइवे- 
नाथ तथा सुपार्श्वनाथ तीर्थकरके जन्मसे काशी नगरी पवित्र हुईं 
और वह साधकोके लिये पृषण्यधाम बन गईं। इन तीर्थकरोके जन्मसे 
पवित्र बनारसी नगरीके प्रति भक्ति प्रकट करनेके लिये श्रीयुत खरगसेन- 
जी जौहरीन अपने होनहार चिरजीव और सर्वमान्य महाकविका नाम 
बनारसीदास रखा था। अपने अर्धकथानकके आरम्भमे जो पद्च इन्होने 
दिए है वे उद्वोधक होनेके साथ आनन्दजनक भी हे तथा उनसे बनारस 
नगर की अन्वथंता प्रकाशमे आती है- 
“पाति-जुगल-पुट-सीस धरि, सानि अ्रपनपो दास 
आनि भगति चित जानि प्रभु, वनन्‍्दों पास-सुपास ॥ १ ॥॥ 
गग माहि आइ धसी हे नदी बरुना अ्रसी, 
बीचि बसी बानारसी नगरी बखानी है । 
कसिवार देस मध्य गांउ ताते कासी नाउ, 
श्री सुपास पासकी जनम भूमि मानी है ॥ 
तहा दृहु जिन सिवसारग प्रगठ कौनो, 
तब सेती सिवपुरी जगत में जानी हे । 
ऐसी विधि नाम थपे नगरी बनारसोके, 
और भाति कहे सो, तो सिथ्यामत-वानी है ॥ २॥* 
महाकवि की बनारस” इस नाम पर बडी आदर भावना प्रतीत होती है; 
उनकी सुरुचि आत्म-स्वरूपकी ओर बढी इसे वे पारस प्रभुके जन्मसे 
पूनीत बनारस नगरीका प्रसाद मानते हे। और बे अपने अन्त करण की 
निर्मेलस और अत्यन्त स्फीत भक्ति को इस अमर पच्च द्वारा व्यक्त 
करते हे- 
“जिन्हके वचन उर धारत जुगल नाग, 
भए धरनिद पदसावती पजकमे। 
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जाकी नास-महिसासों कृधातु कनक करे, 

पारस पाखान नामी भयो हैँ खलकमे।॥। 

जिन्हकी जनमपुरी नामके प्रभाव हम, 

आपनो सरूप लखो भानसोी भलकसें। 

सोई प्रभु पारस महारस के दाता अब, 

दीजे मोहि साता दृग लीलाकी ललकसे ॥*' 

“नाटक समयसार, ३। 
जैन सस्कृतिक विकास और सबवद्धंनकी पुनीत पुण्य-भूमिके रूपमे 
विहार प्रान्तके राजगहीका अत्यन्त उच्च स्थान है। कारण, वासुपज्य 
भगवानकों छोड शेष २३ तीर्वकरोने कवत्य लाभके उपरान्त अपनी 
धामिक दे शनासे राजगिरिको पवित्र किया था। वीसवें तीर्यकर भगवान्‌ 
मृनिसुत्नतक पुण्य जन्म से यह पच शैलपुर-राजगिरि पवित्र हे-पण्च 

शलपुर पृत मुनिसुन्नतजन्मना ॥” हरि० पृ० ५२-३ ॥ 
भगवान्‌ महावीरक समवसरण-घधर्मंसभाके प्रधान पुरुष-रत्न सम्राट 
श्रेणिक-बिम्बसारकी निवासभूमि और राजधानी राजगृही रही है। 
राजगृहीके प्‌ वेमे चतृप्कोण ऋषिणैल, दक्षिणमे वेभार और नेऋत्य दिशामे 
विपुलाचल पव॑त है, पदिचम, वायव्य और उत्तर दिशामें छिन्न नामका 
पव॑ त है, ईशान दिश्यामे पाण्डु नामका पव॑त है । हरिवशपुराणसे विदित होता 
है कि भगवान्‌ महावीरने जुम्भिक ग्रामकी ऋजुकूला नदीके तीर बेशाख 
सुद्दी १० को कंवन्य प्राप्त किया था। गणधरका योग न मिलने 
के कारण ६६ दिन तक प्रभुका मौन विहार हुआ और वे राजगृह नगर 
पधारे। आचायें जिनसेन राजगृहका विशेषण 'जगत्ख्यातभ देकर उस 
प्‌ रीकी लोक प्रसिद्धताको प्रकट करते हे। अनन्तर भगवानूने जिस प्रकार 
सूर्य विश्वक प्रवोधन निमित्त उदयाचलको प्राप्त होता है, उसी प्रकार 
अपरिमित श्रीसम्पन्न विपुलाचल शैलपर आरोहण किया। हरिवश 


पुराणमे लिखा है- 
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“घट्षष्टिदिवसान्‌ भूयों सौनेन विहरन्‌ विभु । 
आजगाम जगत्‌र्यात॑ जिनो राजगहं पुरम्‌ ॥ ६१ ॥ 
शारुरोह गिरि तत्र विपुल विपुलश्रियम्‌। 
प्रबोधार्थ स लोकाना भानुमानुदयं यथा ॥ ६२ ॥” -सर्ग २। 
भगवान्‌की दिव्य-वाणी प्रकाशनके योग्य गणधरादिकी प्राप्ति होने 
पर विपुलाचलको ही सर्वप्रथम यह सौभाग्य प्राप्त हुआ कि ६६ दिनके 
परचात्‌ श्रावण कृष्ण प्रतिपदाक प्रभातमे जब कि सूर्य उदय हो रहा था 
और अभिजित नक्षत्र भी उदित था, भगवान्‌क द्वारा धर्मं-तीर्थंकी उत्पत्ति 
हुई। आचार यतिवृषभ तिलोयपण्णत्तिमे श्रावण कृष्ण प्रतिपदाकों 
यूगका प्रारम्भ बताते हे ।' 
ससारके महान्‌ ज्ञानी सन्‍्त-जन और प्ण्यात्मा नरनारियोके आवा- 
'गमनसे राजगिरिका भाग्य चमक उठा। अनेकान्त विद्याकें सू्यने राज- 
गिरिके विपुलाचलके शिखरसे मिथ्यात्व अन्धकार निवारिणी किरणोके 
द्वारा विश्वको परितृप्त किया, इसलिये राजगिरि और उसके विपुलाचलका 
दर्शन साधकके हृदयमे भगवान्‌ महावीरके समवसरणकी स्मृति जागृत 
कर देता है। राजगिरिका नाम साधकोको स्मरण कराता है और सम्भवत 
वे अपने ज्ञान नेत्रसे उस अतीतके आध्यात्मिक जागरणसम्पन्न भव्य 
कालको देख भी ले, जबकि वनमालीने आकर मगघ-सम्राद श्रेणिकको 
यह श्रुति-सुखद समाचार सुनाया था, कि श्री वीर प्रभु विपुलाचलपर 
पधारे हैं और उनके आध्यात्मिक प्रभावसे सारा वन विचित्र सौदयेसम्पन्न 
हो गया है। वनपालकके यह शब्द सदा स्मृतिपथमे गूजते रहेगे- 
“बीर प्रभ्‌ विपुलाचल आए, छह रितु फूली कली कली । 
१ बासस्स पढममासे सावणणामस्सि बहुलपडवाए। 
अभिजीगक्खत्तस्सि य उप्पत्ती धम्मतित्थस्स। 
सावणबहुल पाडिवरुद्दमुहुत्ते सुहोदये रविणो। 
अभिजिस्स पृटमजोए जुगस्स आदी इमस्स पुढ ॥ ६६-७० ॥ 
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जन तीथ्थयात्रा विवरणमे निर्वाणभूमि, अतिशय क्षेत्र पच- 
कल्याणक स्थल सब साधकोके लिये पूज्यस्थल बताए हे। हमने कतिपय 
स्थलोका ही ऊपर सक्षिप्त वर्णन किया है, अन्यथा हम बडवानी स्टेटमे 
विद्यमान चूलगिरिके विषयमे प्रतिपादन करना अनिवाये था। वहासे 
इन्द्रजीत, कुम्भकर्णने तप-साधनाके फलस्वस्य सिद्धि प्राप्त की। बडवानी 
के समीप भगवान्‌ ऋषभटेवकी ८४ फीट ऊची खड़गासन मूर्तिकी विशञा- 
लता दर्शकोकों चकित कर देती है। इतनी विद्वालमूर्ति अन्यत्र 
नही है। इतिहासातीत कालकी मूर्ति कही जाती है। अब पुरातन मूर्ति 
का जीर्णोद्धार हो जानेसे पुरातत्त्वन् प्राचीनताका प्रत्यक्ष बोध प्राप्त करनेमे 
असमर्थ है। 
निर्वाणप्राप्त आत्माएँ लोकके शिखरपर विद्यमान रह अपने ज्ञान 
तथा आनन्द स्वभाव में निमग्त रहती हे । न कि जैसा बौद्ध मानता हैं, कि 
दीपकका तेल-स्नेह समाप्त होनेपर वह बुझ जाता है, उसी प्रकार स्नेह- 
रागादिके क्षय होनेसे जीवन प्रदीप भी वुझ जाता है। जैनदप्टिमे आत्मा- 
के विकारोका पूर्ण क्षय होता है, तथा पूर्ण परिशुद्ध आत्माका पूर्ण विकास 
होता है। 
साधककी मनोवृत्ति निर्मेल करनेमे पृण्यस्थलोको निमित्तमात्र कहा 
है। वेसे तो जिस किसी स्थलपर समासीन हो समर्थ साधक विकारोके 
विनाशार्थ प्रवृत्त होता है, वही निर्वाणस्थल बन जाता है। दुर्बल मनोवृत्ति- 
वाले साधकोके लिये अवलम्बनकी आवश्यकता होती है। समर्थ जिस प्रकार 
अवृत्ति करता है, वह माग बन जाता है। आचार्य अमितगति कहते है- 
“न ससतरो भद्ठ,, सम्राधिसाधन 
न लोकपूजा न चर सघमेलनम्‌। 
यतस्ततो 5ध्यात्मरतो भवानिद् 
विमुच्य सर्वासपि बाहयवासनाम्‌ ४” 
“द्ात्रिशतिका २३ । 
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जैनशास्त्रोके परिशीलनसे स्पप्ट विदित होता है, कि किस महापुरुषने 
कब और किस स्थलसे आत्मस्वातत्र्य-मुक्ति प्राप्त की। आज तक यह 
स्थल परम्परासे पूजा भी जाता है। निर्वाणभूमिपर मुक्त होनेवाले 
आत्माक चरणोके चिह्न बने रहते हे, उनको ही आराधक प्रणाम कर 
मुक्त आत्माओकी प्ण्यस्मृति द्वारा अपने जीवनको आलोकित करता हैँ। 
इन प्रमाणोके आधारपर विद्यावारिधि वैरिस्टर श्री चम्पतरायजी यह 
निष्कर्य निकालते हे कि-यथार्थमे जैनधर्मके अवलम्बनसे निर्वाण प्राप्त 
होता है । यदि अन्य साधनाके मार्गोसे निर्वाण मिलता, तो मुक्त आत्माओ 
के विषयमे भी स्थान, नाम, समय आदिका प्रमाण उपस्थित 
करते।' वे लिखते हे-/४० ठ6फ्रक्त #छाएएणा ॥5 एप & 
908607 ६0 #प्राच्माडी। & वी 0 काछ०ा, जछ्र।0 78ए7८ 
बगक्षाएल्त 0 ० -०वाठठव फऋए ईगी6जाएए.. 768. 
६682८॥#70828 * 
-(86726 ० ० मह्काक ? 2. 

मुमुक्षके लिये भेया भगवतीदासजी कहते है- 

“तीन लोकके तीरथ जहा, नित प्रति बदन कौजे तहा। 

सन-वच-काय सहित सिर नाय, बदन कर्राहू भविक गुण गाय ॥” 

कोन साधक मुक्तिकी उज्ज्वल भावनाके प्रबोधक पृण्य तीर्थोकी 
अभिवन्दना द्वारा अपने जीवनको आलोकित न करेगा। 


साधक के पच॑ 


साधकके जीवन-निर्माणमे पर्व तथा उत्सवोका महत्त्वपूर्ण स्थान है। 
जिस प्रकार तीर्थयात्रा, तीर्थस्मरण आदिसे साधक की आत्मा निर्मल होती 
है, उसी प्रकार आत्मप्रबोधक परव्वोके द्वारा जीवनमे पवित्रताका अवतरण 
होता हैं। कालविशेष आनेपर हमारी स्मृति अतीतके साथ ऐक्य धारण 
कर महत्त्वपूर्ण घटनाओको पुन जागृत कर देती है। अतीत नेंगमनय 
भूतकालीन घटनाओमे वर्तमानका आरोप करता है। यद्यपि भगवान्‌ 
सहावीर प्रभुको निर्वाण प्राप्त हुए सन्‌ १९४९में २४७५ वर्ष व्यतीत हो 
गए, किन्‍्त्‌ दीपावलीके समय उस कालभेदको भूलकर ससार कह बैठता है- 
“अछाय दीपोत्सवदिने वर्धमानस्वासी मोक्ष गत ।* 
“आलापपद्धति पृ० १६६॥। 
इस प्रकारकी मधुर स्मृति द्वारा साधक उस स्वर्णकालसे क्षणभर 
को ऐक्य स्थापित कर सात््विक भावनाओं को प्रबुद्ध करता है। पर्व और 
त्यौहार नामसे ऐसे बहतसे उत्सवके दिवस आते हे, जब कि अग्रवुद्ध लोग 
जीवनको रागद्वेषादिकी वृद्धि द्वारा मलिन बनानेका प्रयत्न किया करते 
है। आध्विनमासमे दुर्गापजाकं नामपर बहुतसे व्यक्ति पछु- 
वलि द्वारा अपनेको क्ृतार्थ समझते हे। ऐसे पर्व या उत्सवसे साधकको 
सतकंतापूर्वक आत्मरक्षा करनी चाहिये, जिनसे आत्मसाधनाका मार्ग 
अवरुद्ध होता है। जिन पवसे सात्तिविक विचारोको प्रेरणा प्राप्त होती है 
उनको ही सोत्साह मनाना चाहिये। 
'तिलोयपण्णत्तिमे बताया हैं कि जिस कालमे जीव कंवत्य, दीक्षा- 


१ “न्ास्ति काले केवलणाणादिमगल परिणमति॥ १-२४ ४ 
“परिणिक्कसर्णं केबलणाणुब्भवणिष्वुदिष्पवेसादी । 
पावमसलगालणादो पपष्णत्तो कालमगलं एद ॥ १-२५ ॥४ 
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कत्याणक, निर्वाण आदिसे पापरूपी मलको नष्ट करता है, वह काल- 
मगल कहा है। 
“एवं अ्रणेयभेय हवदि त कालमगल पवर। 
जिणमहिमासबध  णद्ीसरदीपपहुदीदो ॥-१॥२६। 
इस प्रकार जिनेन्द्र भगवान्‌की महिमासे सम्बन्ध रखने वाला वह 
श्रेष्ठ काल मगल कहा है, जैसे नन्‍्दीशवरद्वीप पर्व आदि। 
साधक मगल कार्यो द्वारा विशेष अवसरकी स्मृतिको सफल बनाता 
है। आचायें गुणभद्दने मनुष्यके शरीरकों घुनके द्वारा भक्षित इक्षुके 
साथ तलना की है। इश्षुमें जो गाठे होती है, उनको पर्व कहते है। 
गाठोको न खाकर यदि उवंरा भूमिमे लगा देते है, तो अच्छी फसल आती 
है। इसी प्रकार जीवनमे नदीरवर, दशलक्षण पर्वके कालको भोगमे 
न लगाकर सयम तथा आत्मसाधनामे व्यतीत करे, तो साधक 
मगलमय जीवनद्वारा अभ्युदय एवं निश्चेयस-निर्वाणकी प्रतिष्ठाको प्राप्त 
करता है। 
जैन पर्वोमि श्रावण कृष्णा प्रतिपदाका प्रभात अपना विशिष्ट महत्त्व 
रखता है, कारण उस दिन भगवान्‌ महावीर प्रभुने विपुलाचल पर्वतपर 
शाति और समृद्धिका जीवनप्रद उपदेश दिया था।* वर्धमान हिमाचल 


१ भसमानुष्य घुणभक्षितेक्षुसद्शम्‌ ।-आत्मानुशासन, ८१ । 
२ अ्रत्यक्षीकृतविध्वार्थ कृतदोषत्रयक्षयम्‌ । 
जिनेन्द्र गोतमोडपृच्छत्तीर्थाथं पापनाशनम्‌ ॥ ८६ ॥ 
स दिव्यध्वनिना विश्वसंदायच्छेदिना जिन*। 
दुन्दुभिध्वनिधीरेण योजनान्तरयायिनरा ॥ ६० ॥ 
श्रावण स्थासिते पक्षे नक्षत्रेडभिजिति प्रभुः। 
प्रतिपद्यह्नि पूर्वाह्ने शासनाथंमुदाहरत्‌ ॥ ६१ ॥” 
“हरिवशपुराण सर्ग २। 
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से स्याह्गाद गगाका अवतरण इस मगलमय असवर पर हुआ था, अतएव 
उस महान्‌ शुद्ध एवं सात्तिक स्मृतिका उदबोधक होनेके कारण वह 
बीरशासन दिवस” साधकके लिये सर्वदा अभिवदनीय है। यदि 
भगवानूने अपना सार्वजनीन अनेकान्तमय अभय उपदेश न दिया होता, 
तो ससार मोहान्धकारमे निमग्न रहकर अपथगामी रहता। 
“बोर-हिमाचल ते निकसी, गुरु गोतमके मुख कुण्ड ढरी हे। 
मोह-महामद-भेद चली, जगकी जडतातप द्वर करी हें। 
जझान-पयोनिधि माहि रली, बहु-भगतरगनिसो उछरी है। 
ता शुत्ति द्ारद गगनदी प्रति में अंजुलीकर शीस धरी हे ७ 
या जगमदिरमे अनिवार अज्ञान अधेर छयो अतिभारी। 
श्री जिनकी धुनि दीप-शिखासस जो माह होत प्रकासनहारी । 
तो किह भाति पदारथ पाति कहा लहते लहते अविचारी। 
या विधि सन्‍्त कहे धनि हे धनि हे जिन बेन बडे उपगारी॥ 
यह दिवस वीरशासनके प्रकाशनके हारा मगल रूप होनेके पूर्व भी 
अपना विशिष्ट स्थान धारण करता था। भोगभूमिकी रचनाके अवसान 
होनेपर कर्मभूमिका आरम्भ इसी दिन हुआ था। यतिवृषभ श्राचार्यने 
तिलोयपष्णत्तिमे' इस समयको वर्षका आदि दिवस बताया है, कारण 
श्रावणमास वर्षका प्रथम मास कहा है। श्रमण सस्क्ृतिवालोका वर्षारभ 
अवण नक्षत्रयुक्त श्रावण माससे होना उपयुक्त तथा सगत भी दिखता है। 
व्षकालसे धामिक जगत्‌ का सवत्सर आरभ होना ठीक मालूम 
पड़ता है। उस समय मेघमाला जलधारा द्वारा विश्वको परितृप्त करती 





अनत++> 3... अनननमीननन ज अनलनः निनोनिनिनितानन ऋरनरभगन्‍भगरफगरऋ>+ -+««« २ लननगरजनन्‍ननन ना क#. ननि-+-+नव्न्‍ञनन जन लक लीक 


१ वबासस्स पढसमासे सावणणासस्मि बहुलपडिवाए। 
ग्रभिजीणक्खत्तस्मि य उप्पत्ती धम्मतित्थस्स । ६९ ॥ 
सावणबहुले पाडिवरुदटमुहुत्ते सहोदय रविणो । 
अभिजिस्स पढमजोए जुगुस्स आदी इमस्स पुढं ॥॥ ७० ॥” 
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है, तो धर्मामत वर्षा द्वारा अमणगण अथवा उनके आराधक सत्पुरुष स्व 
तथा पर का कल्याण करते हुए आत्माको निर्मल बनाते हे। 

रक्षाबधन-यह पर्व साधमियोके प्रति वात्सल्यभावका स्मारक है। 
जेन-शास्त्रकारोने बताया है कि उज्जैनमे श्रीधर्स नामके राजा थे। उनके 
बलि, बृहस्पति, प्रक्ताद और मुचिन नामके चार मत्री थे। वहा अकपन 
आचाय॑के नेतृत्वमे) सातसौ जेन साधुओका विशाल संघ पधारा। 
मन्त्रियोके चित्तमे जैनधर्मक प्रति प्रारभसे ही विद्वेषभाव था। उनने 
श्रीधर्म नरेन्द्रको मुनिसमूहकी वंदनाके लिये अनुत्साहित किया, किन्तु 
राजाको आतरिक प्रेरणा देख मत्रियोको भी मुनिवदनाकों जाना पडा। 
उस समय सघस्थ सभी साधू आत्मध्यानमे निमग्न थे। राजा 
साधुओकी दिगम्बर, शान्‍्त, निस्पृह मुद्रा देखकर प्रभावित हुआ, किन्तु 
मत्रिमडलने साधुओके प्रति विद्वेषके भाव व्यक्त किये। इतनेमे मार्गमे 
श्रतसागरजी क्षुल्लक दिखाई दिए, जिनको सघयति अकपनाचार्यका 
आदेश नहीं मिला था कि यहाके राजमत्री जिनधर्मके विद्वेषी हे 
अत मौनवृत्ति रखना उचित है, उनसे वाद-विवाद नहीं करना 
चाहिये, कारण इससे हानिकी सभावना है । 

मत्रियोने श्रुतसागर क्षुल्लककोे समक्ष पवित्र धर्मपर झूठा आक्षेप 
लगाया तब क्ष्‌ल्लक महाराजने अपने पाडित्यपूर्ण उत्तरने उनको पराजित 
किया। मत्री लोगोने अपनेको अपमानित अनुभवकर सघके समस्त 
साधुओ पर उपद्रव करतेकी सोची। 

श्रुतसागर क्ष्ट्लकसे मत्रियोके वार्तालाप तथा उनकी पराजयका हाल 
सुनकर अकपनाचायेने निश्चय किया, कि आज सघ पर आपत्ति आए 
बिना न रहेगी, अत उसने मध्याहमे विवादके स्थलपर ही श्षतसागर 
क्षुल्लकको जाकर ध्यान करनेका आदेश दिया । 

शअ्रतसागरजी बड़े ज्ञानी तथा योगी थे। वे आत्मध्यानमे मग्न थे। 
नीरव राजिमे उक्त मत्रियोनें तलवारसे उनपर आक्रमण किया, 
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किन्‍्त्‌ क्षुल्लकजीके तप प्रभावसें मत्री लोग कीलित हो गए। प्रभात- 
कालीन प्रकाशने उन पापियोका चरित्र जगत्‌के समक्ष प्रकट कर दिया। 
राजाकों जब मत्रियोकी इस जघन्य वृत्तिका पता चला, तब उसने मत्रियो: 
को उचित दड दे तिरस्कारपूर्वेक राज्यसे निर्वासित कर दिया। 

अनृतर बलि आदि पर्यटन करते हुए हस्तिनागपुर पहुँचें। अपनी 
योग्यतासें वहाके जैन राजा पद्मरायको उन्होने शीक्ष ही प्रभावित किया ! 
पद्मरायको अपने प्रतिद्वन्दी सिंहबल नरेंगकी सदा भीति रहा करती 
थी। बलिने अपनी कूटनीतिसे सिहबलकों शीक्रष ही बधन बद्ध कर 
पद्मरायको चिन्तामुक्त कर दिया। इसपर अत्यन्त प्रसन्न हो पद्मराय 
बलिसे बोले, मन्त्री तुम्हे जो कुछ भी चाहिये, मागो। में उसकी पूर्ति 
करूगा। बलिने कहा-महाराज, जब हमे आवश्यकता होगी, तब हम 
आपसे वरकी याचना करेगे। अभी कुछ नहीं चाहिये। राजाने यह 
स्वीकार किया। ; 

कुछ समयके अनन्तर अकपनाचार्य पूर्वोक्त सात सौ तपस्वियो सहित 
विहार करते हुए हस्तिनागपुरमे वर्षाकाल' व्यतीत करनेके उद्देश्यसे 
प्रधारे। जैननरेश पद्मरायक अधीन रहने वाली जिनेन्द्रभक्‍्त जनतानें 
साधुओके शुभागमनपर अपार आनन्द व्यक्त किया। बलि और उनके , " 
सहयोगियोने सोचा, इस अवसरपर इन साधुओसे बदला लेना उचित 
है, अन्यथा जैन नरेशके पास अब अपना अस्तित्व न रहेगा। पुराने वर 
को स्मरण कराकर बलिने पद्मरायसे सात दिनका राज्य मागा॥ 
मत्रियोके दुर्भावको बिना जाने राजाने एक सप्ताहके लिए बलिको राजाका 
पद प्रदान कर दिया। अब तो अमात्य बलि राजा बन गया। साधुओके 
सहार निमित्त उसने यज्ञका जाल रचा। 

नरमेधयज्ञका नाम रखकर मुनियोकी आवासभूमिको हड्डी, मासः 
आदि घृणित पदार्थोसे पूर्ण कराकर उसने उसमें आग लगवा दी, जिसके 
भीषण एव दुर्गन्धयुक्त धुएसे साधु लोगोकी दम घुटने लगी। बलिने 

श्र 
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अवर्णनीय उपद्रव आरम्भ करा दिया। उसने सोचा था, इस यज्ञकी 
ओटमे में सपूर्ण मुनिसघकों करके सदाके लिये निश्चिन्त 
हो जाऊंगा। इधर यह पैशाचिक जघन्य लीला हो रही थी, उधर 
मिधिलामे एक महान्‌ योगी मृनिराजने अपने दिव्य ज्ञान से आकाशमे 
अवण नक्षत्रको कपित देख हस्तिनागपुरमे मुनिसघके महान्‌ उपसर्गको 
जानकर बहुत द्‌ ख प्रकट किया। उनके समीपवर्ती पुष्पदन्त क्षुल्लकने 
स्व व्‌ त्तान्त ज्ञात कर यह जाना कि विक्रिया ऋद्धि नामक महान्‌ योग- 
झक्तिको धारण करनेवाले महामुनि विष्णुकुमारजीक प्रयत्नसे ही यह 
सकट टल' सकता है, अन्यथा नही। 
प्‌ प्पदन्त क्षुल्लकने विष्णुकुमार मुनिराजके पास जाकर सपूर्ण वृत्तान्त 
सुनाया। विपत्ति-निवारणनिमित्त आध्यात्मिक सिद्धियोका उपयोग 
करते हुए वे अपने भाई पद्मरायके राज्यमे पहुचे, जहा बलिने 
नरबलिका पाखण्ड फैलाया था। पद्मरायको डाटते हुए उनने कहा,- 
“पद्मराय, 'किसारब्ध भवता राज्यवरतिना-तुमने यह क्‍या कार्य 
मचा रखा है। पद्मरायने अपनी असमर्थता बताते हुए निवेदन किया 
कि एक सप्ताह पयेनन्‍्त राज्य पर मेरा कोई भी अधिकार नहीं है। इस 
प्रसग॒ पर हरिवश-पुराणकार कहते हे- 
“पद्चस्ततो नत प्राह नाथ, राज्यं मया बलेः । 
सप्ताहावधिक दत्त नाधिकारोउघुनात्र में ॥-२०, ४०॥ 
विष्णुकूमार मुनिराजने यज्ञ और दान देनेमें तत्पर बलिको देख 
अपने लिये केवल तीन पाव भूमि भागी। स्वीकृति प्राप्त कर विक्रिया 
ऋड्धिके प्रभावसे विष्णुकुमारने अपने दो पावों को मेरु तथा मानुषोत्तर 
पर्वेत पर्यन्त विस्तृत करके तीसरे पैरके योग्य भूमि मागी। यह लोको- 
त्तर प्रभाव देखकर बलि घबडाया। उसने क्षमा मागी और उपसर्ग 





१ हरिवंशपुराण सर्ग २०, इलोक ३२। 
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दूर किया। विष्णुकुमार मुनिराजने श्रावणी पूर्णिमाके प्रभात मे साथुओ- 
का उपसर्ग दूर किया। बलिको अपने पाप कर्मके कारण निन्‍दा प्राप्त हुई 
तथा वह देशके बाहर कर दिया गया। आचार्य जिनसेन कहते हे- 
“उपसर्ग विनावयाशु बॉल बद्ध्वा सुरास्तदा। 
विनिगृहय दुरात्मानं देशाद दूर निराकरन,॥।” 
“ठेरिवशपु० २०-६० । 
हस्तिनागपुरके श्रावकोने उपसर्ग दूर होने पर अकपन आदि मुनी- 
न्वोकी भक्‍क्तिभावपूर्वक पूजा की तथा योग्य आहार देकर पृण्य 
सचय किया। जैसे महामुनि विष्णुकुमारने साधुसघपर वात्सत्य दिखाकर 
उनका उपसर्ग निवारण किया, उसी प्रकार जिनेन्द्र प्रतिमा, मन्दिर, 
मूनिराज आदि पर विपत्ति आने पर प्राणोकी भी बाजी लगाकर धर्म तथा 
धर्मात्माओका रक्षण करना रक्षाबन्चन पर्वका सदेद है। उत्कृष्ट सात्त्विक 
प्रेमका प्रबोधक यह रक्षाबन्धन या श्रावणी पर्व है। उस दिन साधक 
उपसर विजेता अकपनाचार्य आदिकी पूजा करता हुआ कहता है- 
* श्रो अकपन गुरु आदि दे मुनि सात सो जानो। 
तिनकी पूजा रचों सुखकारी भव भवके अ्रघ हानो ॥। 
रक्षाबधनक समय बहिनके द्वारा भाईको राखी बाधनेका सक्षिप्त रूपक 
यथार्थमे वात्सल्य रसका उद्बोधक है। बहिन वात्सल्य भावना की प्रतीक 
है। भाई! आदशे श्रावकका रूपक है। धार्मिक श्रावक इसदिन वात्सल्य 
भावनाकी रक्षाका बन्धत स्वीकार करता है। वीतराग शासनके समा- 
राधक यदि इस पर्वके भावको हृदयगम कर तो समाज तथा विश्वका कल्याण 
हो। सामाजिक जागृति वात्सल्य भावकों धारण करने मे है। 
दीपावली-कारतिक कृष्णा अमावस्याके सुप्रभातमें पावापुरीके 
'उद्यान से भगवान्‌ महावीर प्रभु ईस्वी सतसे ५२७ वर्ष यूव॑ सपूर्ण कर्म 
शत्रुओको जीतकर अनन्त ज्ञान, अनन्त आनद, अनत शक्ति आदि 
अनन्त गुणोको प्राप्त कर मुक्तिधामको पहुचे थे। उस आध्यात्मिक स्वत- 
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न्त्रताकी स्मृतिमे प्रदीपपक्तियोके प्रकाश द्वारा जगत भगवान्‌ महावीर 
प्रभुके प्रति अपनी श्रद्धाजलि अर्पित करता हुआ अपनी आत्माको निर्वा- 
णोन्मुख बतानेका प्रयत्न करता है। हरिवश्ञपुराणसे विदित होता है, 
कि भगवान्‌ महावीरने सर्वज्ताकी उपलब्धिके परचात्‌ भव्यवुन्दको 
तत्वोपदेश दें पावानगरीके मनोहर नामक उद्यानयुक्त वनमें पधारकर 
स्वाति नक्षत्रके उदित होनेपर कारतिक क्ृष्णाके सुप्रभातकी सध्या 
के समय अघातिया कर्मोका नाशकर निर्वाण प्राप्त किया। उस समय 
दिव्यात्माओने प्रभुकी और उनके देहकी पूजा की। 

उस समय अत्यन्त दीप्तिमान जलती हुई प्रदीपपक्तिके प्रकाशसे 
आकाश तकको प्रकाशित करती हुई पावानगरी शोभित हुई। सम्राद 
श्रेणिक (विम्बसार) आदि नरेनन्‍्द्रोते अपनी प्रजाके साथ महान्‌ उत्सव 
भनाया था। तबसे प्रतिवर्ष लोग भगवान्‌ महावीर जिनेन्द्रकें निर्वाणकी 
अंत्यन्त आदर तथा श्रद्धापू्वक पूजा करते हे ।' 
.. आज भी दीपावलीका मगलमय दिवस भगवान्‌ महावीरके निर्वाणकी 





१ “जिनेन्द्रवीरोडपि विबोध्य सन्‍्तत समन्‍्ततों भव्यसमूहसन्ततिम। 
प्रघद्य पावानगरीं गरीयसी मनोहरोहानवरने तदीयके ॥ १५ ।। 
चतुर्थकाले ८ बचतुथमासकविहीनता विदचतुरब्दशेषके। 
स्‌ कतिके स्व:तिषु कृष्णभूतप्रभातसन्ध्याससय स्वभावतः॥ १६ ॥॥ 
अघातिकर्माणि निरुद्योगको विधय घातीन्धनवह्विबन्धन. । 
विबन्धनस्थानसवाप्य शड्डूरो निरन्तरायोरुसुखानुबन्धनम्‌ ॥ १७। 
ज्वलत्प्रदीपालिकया प्रब॒दूधषा सुरासुरेदीपितया प्रदीप्तया। 
तदा सम पत्वानगरी समनन्‍्ततः प्रदीपिताकाहइतला प्रकादइते ॥ १९॥ 
ततस्तु लोकः प्रतिवर्षमादरात्‌ प्रसिद्धवीपालिकयात्र भारते। 
समुछ्तः पजयितु जिनेश्वर जिनेन्धनिर्वाणविभूतिभक्तिभाक ॥२ १४ 

देखो-शक संवत्‌ ७०५ रचित हरि० पु० सर्ग ६६ ॥ 
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स्मृतिको जागृत करता है। समग्र भारतमे दीपमालिकाकी मान्यता भगवान्‌ 
महावीरके व्यक्तित्वके प्रति राष्ट्रके समादरके परपरागत भावकों 
स्पष्ट बताती है, यद्यपि साप्रदायिक दृष्टिकोंगवाले कल्पित घटनाओसे 
ऐतिहासिक दीपावलीको सम्बद्ध बता अपनी सकीर्ण दृष्टिको पुष्ठ करते 
है । कोई-कोई लोग दयानदजी सरस्वती (जो इस बीसवी सदीके व्यक्ति 
हुए हैं) के मरणके उपलक्ष्यमे दिवालीकी मान्यता बताते हुए अपने 
सप्रदायमोह तथा अतिसाहसपूर्ण उद्गारके लिये उल्लेखनीय माने जा 
सकते हे। 
इतिहासका उज्ज्वल आलोक दीपावलीका सम्बन्ध भगवान्‌ महावीर 
के निर्वाणसे स्पष्टतया बताता है। दीपावलीका मगलमय पर्व आत्मीक 
स्वाधीनताका दिवस हैं। उस दिन सध्याके समय भगवान्‌के प्रमुख 
शिष्य गौतम गणधरको कैवल्य लक्ष्मीकी प्राप्ति हुई थी। इससे दिव्या- 
त्माओके साथ मानवोने केवलज्ञान-लक्ष्मीकी पूजा की थी । इस तत्त्वको न 
जाननेवाले रुपया पैसाकी पूजा करके अपने आपको क्षतार्थ मानते है। वे 
यह नही सोचते, कि द्रव्यकी अ्चेनासे क्या कुछ लाभ हो सकता है ? वे 
यह भूल जाते हे कि- 
“उद्योरिन पुरुर्षासहमुपेति लक्ष्मीबंबेन देयमिति कापुरषा वदन्ति 
दीपावलीके उत्सव पर सभी लोग अपने-अपने घरोको स्वच्छ करते हे, 
“और उन्हे नयनाभिराम बनाते है। यथार्थमे वह पर्व आत्माको राग, द्वेष, 
दीनता, दुर्बलता, माया, लोभ, क्रो७ आदि विकारो से बचा जीवनकों 
उज्ज्वल प्रकाश तथा सदगुण-सुरभि-सपन्न बनानेमे है । यदि यह दृष्टि 
जागृत हो जाय, तो यह मानव महावीर बनतेके प्रकाशपूर्ण पथपर प्रगति 
किए बिना न रहे। 
दीपावलीके दिनसे वीरनिर्वाण सवत्‌ आरभ होता है। अभी (सन्‌ 
१६४९६ में) बीर निर्वाण सवत्‌ २४७६ प्रचलित हैं। यह सर्व प्राचीन 
'अचलित सवत्सर प्रतीत होता है। मगलमय महावीरके निर्वाणको 
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अमगलनाशक मानकर भव्य लोग अपने व्यापार आदिका कार्य दीपावली 
से ही प्रारभ करते हे। 

अक्षयत्‌ृतीया-रक्षाबधन, दीपमालिकाके समान अक्षय-तृतीयाका 
दिवस भी सारे देशमे मगल-दिवस माना जाता है। वैशाख सुदी तृतीयाके 
दिन भगवान्‌ वृषभदेव को कमंभूमिके प्रारभमे सर्वप्रथम आहार दान देकर 
अक्षय प्ण्य सपत्ति प्राप्त करनेका अनुपम सौभाग्य हस्तितागपुरके नरेश 
श्रेयास महाराजने प्राप्त किया है। इस कारण यह दिवस अत्यन्त पवित्र 
तथा मगलमय माना जाता है। 

भगवत्‌ जिनसेनाचार्यने अपने महापुराणमे अक्षय-तृतीयाके विषय- 
में बताया है कि भगवान्‌ वृषभदेवने छह मास पर्यन्त अनहनके उपरान्त 
आहारग्रहण करनेके लिये विहार प्रारभ किया। वह कर्मभूमिरूप यूगका 
प्रूरभिक समय था। लोगोको इस बात का बोध न था, कि किस विधिपूर्वक 
दिगम्बर मुनिमुद्राध्यरो भगवान्‌कों सनन्‍्मान पूर्वक आहार कराया जाय। 
भगवान्‌ मौनपूर्वक एक स्थानसे दूसरे स्थानको विहार करते थे तब भक्त 

१ “यतो यतः पद धत्त मौनि चर्यास्म सश्चित.। ततस्ततो जना' 
प्रीता: प्रणमन्त्येत्य सम्भूमात्‌ ॥ प्रसीद देव कि कृत्यभिति केचिज्जगुगिरम्‌ । 
तृष्णीभाव बव्जन्तं च केचित्तमनुवब्रजु'॥ परे पराध्येरत्नानि समानोय 
पुरो व्यू । इत्यूचुइ्च प्रसीदेनामिज्या प्रतिगहाण न. ॥ वस्तुवाहनकोटीइच 
विभो- केचिदटोकयन्‌। भगवास्तास्वनर्थित्वात्ृत्णीकोी विजहार सः॥ 
केचित्स््वस्त्रगन्धादीनातयन्ति सम सादरम्‌। भगवत परिधत्स्वॉत पटल्या- 
सह भूषण ॥ केचित्‌ कन्या: समानीय रूपयौवनद्ञालिनी.। परिणाययितु 
देवमुद्धता धिक्‌ विमृढतास्‌ ॥ केचिल्मज्जनसामग्रया संश्रित्योपारुधन्‌ विभुम । 
परे भोजनसामग्रीं पुरस्कृत्योपतस्थिरे। विभो भोजनमानीत प्रसीदो- 
पविद्यासने। सम सज्जनसामग्रया लिविश स्वानभोजने॥ एपाडजलि: 
कृतो 5स्माभि' प्रसोदानुगृह्ाण नः। इत्येकेड्घोषिषन्मुस्था विभुमज्ञात- 
तत्कमा “महापु० पर्व २० । १४-२२ । 


साधकके पर्व २७६ 


लोग प्रेम पृूवंक आ आकर उन्हें प्रणाम करते थे। कोई पूछते थे-भगवन्‌, 
कृपा कर हम कार्य बताइये, कोई लोग चुपचाप भगवानके पीछे- 
पीछे चले जाते थे। कोई अमूत्य रत्नों को लाकर भेट करते थे, कोई 
वस्तु, वाहन आदि लाते थे, किन्तु भगवान्‌के चित्तमे उनके प्रति इच्छा न 
होनेके कारण वे चुपचाप विहार करते जाते थे। भिन्न-भिन्न सामग्रीके 
हारा लोग अपने प्रभुका सत्मात करनेका प्रयत्न करते थे, किन्त्‌ भगवान 
की गृढ्चर्याका भाव कोई भी नहीं जान सका था। इस प्रकार 
छह माहका समय और व्यतीत हो गया। उस समय क्रुजागल देणके 
अधिपति श्यास महाराजने राक्िके अन्तिम प्रहरमे ७ स्वप्न देखे, जिनका 
प्रोहितने कल्याणप्रद फल बताया । मेरुदर्शनका फल बताया था कि मेरु 
समान उन्नत तथा मेरु पर्वत पर अभिषेकप्राप्त महापुसु्ष आपके राजप्रासाद 
में पधारेगे। 
इतनेमे बडा कोलाहल हुआ कि भगवान्‌ आदिनाथ प्रभु हमारे पालन- 
निमित्त पधारे है चलो ज्षीक्ष जाकर उनका दर्शन करे तथा 
भक्तिपवंक उनकी पूजा करे। 
“भगवानादिकर्ताइस्मानू._ प्रपालयितुसागत । 
पदयामो5त्र द्रुत गत्वा पूजयामइच भक्तित ॥” 
“महापु० पर्व २०-४५। 


कोई-कोई कहते थे कि-श्रुतिमे सुनते थे कि इस जगत के पितामह 
है। हमारे सौभाग्यसे उन सनातन प्रभुका प्रत्यक्ष दर्शन हो गया। इनके 
दर्नसे नेत्र सफल होते है, इनकी चर्चा सुननेसे कर्ण क्ृतार्थ हाते हे , इन 
प्रभगा स्मरण करनेसे अज्ञ प्राणी भी अच्त निर्मलताको प्राप्त 
करता है। 

उस समय प्रशुदशंयकी उत्कण्ठासे अहमहमसिकाभावपूर्वक पुर- 
वासियोका समुदाय महाराज श्रेयासके महल तक इकट्ठा हो गया। उस 
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समय सिद्धार्थ नामक द्वारपालने तत्काल जाकर महाराज सोमप्रभ तथा 
श्रेयासक्मारसे भगवानके आगमनका समाचार निवेदन किया। 

जब श्रेयास महाराजने भगवान्‌का दर्शेन किया, तब उन्हें जाति- 
स्मरण-जन्मान्तरकी स्मृति प्राप्त हो गई। अत पुरातन सस्कारके 
प्रभावसे आहारदान देनेसे बुद्धि उत्पन्न हुई'। उनको यह स्मरण हो गया 
कि हमने चारणऋद्धिधारी मुनियुगलको श्रीमती और वजूजघके रूपमे 
आहारदान दिया था। इस पुण्य स्मृतिकी सहायतासे श्रेयास महाराजने 
इक्ष्‌ रसकी धाराके समर्पण द्वारा एक वर्षके महोपबासी जिनेन्द्र आदिनाथ 
प्रभुके निमित्तसे अपने भाग्यकों पवित्र किया। 

यह दान अक्षय पद प्रदाता तथा अक्षयकीतिका निमित्त बना, इस 
कारण उस वेशाख सुदी तीजके साथ अक्षय पद लग गया। महाराज 
श्रेयासको अमरकीति प्राप्त हुई। चक्रवर्ती भरतेश्वर श्रेयास महाराजसे 
कहते हे- 

“भगवानिव पूज्योड्सि कुरुराज त्वमद्य न । 

त्वं दानतीर्थेक्ृत्‌ श्रेयान्‌ त्व सहापुण्यभागसि ॥-श्रादिपु० २८-२ १७ 





च्छ 


स नः सनातनो दिष्टया यातः प्रत्यक्षसत्रिधिम्‌ ॥ 

दृष्टेडस्मिन. सफल नेत्र श्रुतेड्स्मिन सफले श्रुती । 

स्मृतेडस्मिन्‌ जन्‍्तुरज्ञोडपि ब्रजत्यन्तःपवित्रताम्‌ ॥४९६-४०॥ 

अहं प्‌्वेमहं पूर्वेमित्यूपेतें: समनन्‍्ततः। 

तदा रुद्धमभूत पोरेः पुरमाराजमन्दिरात्‌॥ ६३ ॥ 

ततः सिद्धार्थनामैत्य द्रत दोवारपालक.। 

भगवत्सप्निधि रासे सानुजाय न्यवेदयत्‌ ॥ ६६ 

संप्रेद्य भगवद्रूप श्रेयान्‌ जातिस्मरी5भवत्‌ ॥ 

ततो दाने सात चक्रे सस्कारे प्राक्तनेयंतः ॥ ७८ ॥” 
-अआदिपुराण पर्व २० | 


१ अ्रयते य. श्रुतश्रुत्या जगदेकपितामहः। 


साधकके पर्व २८१ 


है कूरराज, आज तुम भगवान्‌ वृषभदेवके समान पूजनीय हो, 
कारण श्रयास, तुम दान तीर्थेके प्रवतक हो, अत तुम महापुण्यशाली 
हो। आज उस घटनाकों व्यतीत हुए बहुत काल हो गया, किन्तु 
प्रतिवर्ष अक्षय तृतीयाका मगलमय दिवस साधककी आत्माकों पुन पुन 
दिव्य प्रकाश प्रदान करता हुआ सत्पात्र दानकी ओर प्रेरित करता है। 

दानके विषयमे यह बात स्मरण करने योग्य है कि देय वस्तुकी 
'बहुमूल्यतापर दानकी महत्ता अवलम्बित नहीं है। महाराज श्रेयासने 
थोडा सा इक्ष्‌्रस भगवान्‌ वृषभदेवकों आहारमे दिया था, उस रसका 
आथ्िक दुष्टिसे कोई भी मूल्य नहीं है, किन्तु उसका परिणाम 
इतना महत्त्वपूर्ण हुआ कि दानका दिवस सपूर्ण शुभकार्योके लिए मगलमय 
बन गया। चक्रवर्ती भरत तकने उस दानके दाताकों दानतीर्थकर कहकर 
सम्मानित किया। 

भगवान्‌ महावीरके चरित्रसे ज्ञात होता है कि चेटक नरेशकी गुण- 
वती पुत्री कुमारी चदनाने बन्दीगृहमे रहते हुए भी कोदो चावलके आहार- 
दान द्वारा भगवान्‌ महावीरकों सम्मानित कर आइचर्यप्रद कीति 
आप्त की। 


'पद्सपुराणमे बताया हैं कि मर्यादापुरुषोत्तम महाराज राम- 
त्वद्रने दण्डक वनमे मिट्टी और पत्तोके बने हुए पात्रमें भोजन बनाकर 
मासोपवासी सुगुप्ति तथा सुगृुप्त नासक दिगम्बर मुनियोकों श्रद्धा तथा 
अत्यन्त हर्षयुक्त हो सीताजी एवं लक्ष्मणजीके साथ आहार अपंण किया 
ध्था। उस समय उन योगीन्द्रोको दिए गए आहारदानकी महिमा आाचाय॑ 
शविषंणने पद्मपुराणमे बडी सजीव भाषामे बताई है। 

इससे यह बात स्पष्टतया प्रमाणित होती हैँ कि पात्रको विधिपूर्वक 
योभ्ग्र वस्तु उचित कालमे देनेसे महाफलकी प्राप्ति होती है। सूत्रकार 


१ पद्मपुराण पव॑ ४१। 
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| 


उमास्वासि महाराजने कहा हँ- विधिद्रव्यदात॒पात्रविशेषात तदहिशेष. | 
विधि, द्रव्य, दाता तथां पात्रकी विशेषतासे दानमे विशेषता होती है। 
अक्षयतृतीयाके उज्ज्वल सदेद्को प्रत्येक गृहस्थको अपने अत करणमें 
पहुँचाना चाहिए।' हि 

श्रुतपंचभी-श्रत दब्द शास्त्र” का वाचक है। ज्येष्ठ सुदी पंचमी 
का मगलमय दिवस सरस्वतीकी समाराधनाका सूदर समय है। सौराष्ट्र 
देशकी गिरिनार पर्वतकी चद्रगृहामे प्रात स्मरणीय आचाय॑ धरसेनने 
भगवान महावीरके कर्म-साहित्य सम्बन्धी परपरासे प्राप्तः श्रवचभकों 
लोकहितार्थ भूतबलि और पृष्पदन्त नामक दो मुनीन्द्रोको आषाढ शुक्ला 
एकादशीके प्रभातमे पूर्णतया पढाया था। इसके अनन्तर गुरुदेवका 
स्वर्गवास हो गया और शिष्ययूगलन कर्मंसाहित्यपर षट्खडागम सूत्र 
नामकी महान रचना आरभ की। कुछ काल पदचात्‌ पुष्पदन्त आचार्य 
सहयोग न दे सके, अत शेषाश भूतबलि स्वामीने लिखा। उस 
बट्खडागम शास्त्रकी साधर्मी समुदायने ज्येष्ठ सुदी पचमीको बडे 
वैभव तथा उत्साहपूर्वक पूजा कर सरस्वतीके प्रति अपनी उत्कृष्ट श्रद्धा 
व्यक्त की। तबसे श्रुतपचमी नामका पर्व प्रस्यात हो गया। 
श्रुतपचमीसे ग्रथोको उच्च स्थानपर विराजमान करके सम्यक्ज्ञानकी 
पूजा की जाती हैं। साधक यह भी चितन करता है कि यथार्थ ज्ञान आत्मा 
का स्वभाव है। बाह्य ग्रन्थ उस ज्ञान-ज्योतिको प्रदीप्त करनेमे 
सहायक होते है, अत क्ृतज्ञतावश उस साधनाका समादर करना 
साधक अपना कतंव्य समझता हैं। 


१ “ज्येष्ठसितपक्षपर॑चम्या चातुर्वण्यंसघसमवेत । 
तत्पुस्तकोपकरणव्यंधात्‌ क्रियापृवंक पूजास्‌ ॥ १४३ ॥ 
श्रुतपञ्चमीति तेन प्रस्याति तिथिरिय परासाप । 


अद्यापि येन तसयां श्रूतपूजा कुवंते जेना:॥ शैडंड 
“इन्द्रनन्दि-श्रुतावतार १ 





साधकके परे रेद्र३' 
अभी हमने कुछ सगलमय प्रमुख पर्वोका वर्णन किया हैं। ये पर्व 
सादि हे, कारण उनकी उद्भूति विशेष घटनाओके आधारपर हुई। अब 
हम थोडेसे ऐसे पर्वोपर प्रकाश डालना उचित समझते है, जो 
अनादि पव॑के नामसे प्रसिद्ध हे। अनादि अनन्त विद्वपर' दृष्टिपात करे, 
तो ऐसा स्थान और दिवस इस मनुप्यलोकमें नहीं मिलेगा, जब 
कि किसी महान्‌ साधकने अपनी सफल साधनाके प्रसादसे निर्वाणका 
पद नर प्राप्त किया हो, फिर भी लोक-व्यवहारनिमित्त प्रमुख पुरुषोसे 
सम्बन्धित या मुख्य सयमकी ओर आत्माको आकर्षित करनेवाले मगल- 
कालको'* विशेष मान्यता प्रदान की जाती हैं। 

अष्टाक्विका-आषाढ, कारतिक तथा फाल्गुन मासके अन्तके आठ, 
दिवस पर्यन्त यह पर्व प्रतिवर्ष तीन बार मनाया जाता है। इसे महापर्व 
कहा है - 

“सरब परब मे बडो शअ्रठाईं परब हैं 
नदीसर सुर जाहि, लिए वसू. दरब हैँ। 

नदीशवर महाद्वीपमे विद्यमान जिन मदिरोकी वदना दिव्यात्माएँ 
आठ दिवस पर्यन्त बडे आनद तथा उत्साहपूर्वक किया करती हे। 
जैन पुराण ग्रथोमे इस पर्वका अनेक बार वर्णन आता है। जैन रामा- 
यण-पद्मपुराणमे रविषेणाचार्य लिखते हे, कि आषाढ शुक्ला अष्टमी 
से पृणिमापयंनन्‍्त महाराज दशरथने बडे वेभवके साथ आठ दिवसपर्यन्त 
उपवास करके जिनेन्द्र भगवान्‌का अभिषेक पूजादि द्वारा महान्‌ पृण्यका 
सचय किया था। 

१ तत्थ कालमगल णाम जस्हि काल केवलणाणादिपज्जएहि 
परिणदों कालो पावमलगालणत्तादो मगल । तस्योदाहरणम्‌, परिनिष्कमण- 
केवलज्ञानोत्पत्ति-परिनिर्वाण-दिवसादय । जिनसहिससम्बद्धकालोदवि सगल 
यथा नन्‍्दीववरदिवसादि । 


न 5 ७७७७४ 


-धंवलाटीका भाग १, प० २६ 


श्८४ जैनशासन 


+ततः स्वंसमद्धीना कृतसम्भारसब्निधि.। 
चकार स्तपन राजा जिनानां तुर्यनादितम्‌ ॥ 
अ्रष्टाहोपोषित कृत्वाभिषेक परम नूप । 
चकार महतीं पूजां पुष्प सहजक्नत्रिमेः ॥ 
यथा नन्‍्दीदवरे द्वीपे शक्तः सुरससन्वितः। 
जिनेन्रमहिमातन्द कुरुते तहदेव सः॥” ७-& 
>पद्मपुराण पर्व २६ । 
श्रीपाल चरित्रसे विदित होता है, कि महाराज श्रीपालकी रानी मैना- 
स्‌ न्दरीने कार्तिक मासमे अष्टाहिक महापूजा करके कुष्ठरोगसे व्यथित 
महाराज श्रीपाल तथा उनके साथियोको अपनी सकाम साधनाके प्रभावसे 
'रोगम्‌ृक्त किया था। 
ताकिक अकलकदेवकी कथासे विदित होता है कि अष्टाहिकाकी 
भहाप्‌ जाके पश्चात्‌ जेन रथके निकालनेमे जिनधर्मेश्रद्धालु 'राजमाताकों 
राजाकी ओरसे आपत्ति दिखी, कारण शासकपर बौद्धधर्मका प्रभाव 
जमा हुआ था। उस समय अकलकदेवने अपने प्रतिभापूर्ण शास्त्रीय 
प्रतिपादत द्वारा जेनधर्मकी प्रतिष्ठा स्थापित कर राजा तथा प्रजाको 
प्रभावित किया था। 
यह अष्टाहिका पर्व यद्यपि जैन आयम तथा परपराकी दृष्टिसे सबसे 
बडा प्रसिद्ध है, किन्तु आज प्रचारमे दशलक्षण पर्व॑की अधिक मान्यता है। 
दद्लक्षण पर्व-भादों सुदी पचमीसे चतुर्दशी तक माना जाता 
है। अष्टाहिकाके समान दहलक्षण तथा सोलहकारण पर्व्न वर्षमे 
'तीन बार माननेका शास्त्रोमें वर्णन हे, किन्तु शैथिल्योन्मुखी समाजमे 
भाद्रपदमे ही पं प्रचलित हैं। इस पववेकों पज्जूसण या पयूषण 
'पर्वे भी कहते हे । दस दिवस पर्येन्त उत्त म क्षमा, मा्दंव (निरभिमानता ), 
आजंव (मायाहीनता), शौच (निलोभिवृत्ति ), सत्य, सयम, तप, त्याग, 
अकिचनत्व. तथा ब्रह्मचयें इन दशा धर्मोका स्वरूपकथन माहा- 
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त्म्यचितन एवं उनकी उपलब्धिनिमित्त अभ्यास तथा भावना की 
जाती है। साधक गुणमय परमात्माके उपरोक्त गृणोकी भेदविवक्षा द्वारा 
पूजन करके अपने मनको उज्ज्वल विचारोकी ओर प्रेरित करता है। इस 
पर्वमे जो पूजा की जाती है वह बहुत उद्बोधक, शान्ति तथा स्फूर्तिप्रद 
है। यह पर्व यथार्थमे सपूर्ण विश्वके द्वारा उत्साहपूर्वक मानने योग्य 
है। यदि दद्लक्षण धर्मंका प्रकाश जगत्‌मे व्याप्त हो जाय, तो ससारमे 
स्वार्थ, सकीर्णता स्वच्छन्दता आदिका जो प्रसार देखा जाता है, वह 
अकुश सहित हो जायगा और जगत्‌ यथार्थ कल्याणकी ओर प्रवृत्त हो 
पवित्र वसुधंव कुटुम्बकम्‌ के भव्य-भवन-निर्माणमे सलग्न हो जाय। 
इस पर्वकी पूजा बहुत उदार तथा उज्ज्वल भावनाओसे परिपूर्ण है। 
स्थानका अभाव होनेसे हम केवल सयमकी समाराधनाके परिचय निमित्त 
लिखते हे । द्यानतरायजी कहते हे- 
“उत्तम सथस गहु मन सेरे। भवभवके भाजे श्रध तेरे। 
स्‌रग-नरक-पशु-गतिमे॑ नाही। आलस-हरन, करन सूख ठाहीं। 
ठाही, पृथ्वी, जल, आग, मारुत, रूख, त्रस, करुता धरो । 
सपरसन, रसता, छान, नेना, कान, सन, सब वहा करो । 
जिस बिना नहिं जिनराज सीभे, तू रुल्यो जग कीचमें । 
इक घरी मत विसरो करो लित, आावु जममुख बीचमें ॥” 
पृथ्वी आदि पच स्थावर तथा त्रसकायकी रक्षा करते हुए पच 
इन्द्रिय और मनको अपने अधीन रखनेके लिए कितनी सुन्दर प्रेरणा की 
गई है । यदि सयम रत्नकी सम्यक्‌ प्रकार रक्षा न की गई, तो विषय- 
वासनारूपी चोर इस निधिको लूटे बिना न रहेगे। कवि साधककों सतत 
सावधान रहनेके लिए प्रेरणा करते हे, अन्यथा भविष्य अन्धकारमय 
होगा । 
सयमके समान मार्दव, आर्जव, ब्रह्मचये, तपदचर्या, दान, आविके 
विषयमे भी बडे अनमोल पद लिखे गए हे। इस प्रकारकी गुणाराधना 


२८६ जैनशासन 


करते-करते दोष सचयसे आत्मा बचकर परम-आत्मा बननेकी ओर प्रगति 
प्रारम्भ कर देती है। 

षोडशकारण पर्व-इसमे दर्शनविशुद्धता, विनयसपन्नता झील 
तथा ब्रतोका निर्दोष परिपालन, षट्आवश्यकोका पूर्णतया पालन करना, 
सतत ज्ञानाराधन, यथाशक्ति त्याग तथा तपरचर्या, साधु-समाधि, साधुकी 
वेयाव्‌ त््य-परिचर्या, अरिहत भगवान्‌, आचार्य तथा उपाध्यायकी भक्ति, 
शआुत-भक्ति, दयामय जिन शासनकी महिमाको प्रकाशित करना, 
जिन शासनके समाराधकोके प्रति यथार्थ वात्सल्य भाव रखना इन 
सोलह भावनाओके द्वारा साधक विदव उद्धारक तीर्थंकर भगवान्‌का 
श्रेष्ठ पद प्राप्त करता है। इन सोलह भावनाओको तीर्थंकर पदके लिए 
कारणरूप होनेसे कारण-भावना' कहते हे। इनमे प्रथम भावना प्रधान 
हूँ । जब कोई पवित्र मनोवृत्तिवाला तत्त्वज्ञ साधक जिनेन्द्र भगवानके 
साक्षात्‌ सान्निध्यको प्राप्त कर यह देखता है कि प्रभुकी अमृत तथा अभय 
वाणीके द्वारा सभी प्राणी मिथ्यात्वभावकों छोड सच्चे कल्याणके मार्गमे 
अवृत्त हो रहे.है, तब उसके हृदयमे भी यह बल-प्रेरणा जागृत होती है 
कि भगवन्‌, में भी पापपकमे निमग्न दीन दुखी पथभुष्ट प्राणियों 
को कल्याणके मार्गमे लगानेमे समर्थ हो जाऊँ, तो में अपनेको 
सौभाग्यशाली अनुभव करूँगा। इस प्रकार विव्व-कल्याणकी सच्ची भावना 
द्वारा यह साधक ऐसे कर्मका सचय करता है, कि जिससे वह आगामी 
कालमे तीर्थकरके सर्वोच्च पदको प्राप्त करता है। सम्राट बिम्बसार- 
श्रेणिकने भगवान्‌ महावीर प्रभुके समवशरणमे इस भावनाके द्वारा 
तीर्थंकर प्रकृतिका सातिशय बध किया और इससे वे आगामी कालमे 
महापद्म नामके प्रथम तीर्थंकर होगे। 

इन सोलह कारण भावनाओके प्रभावपर जैनपूजामे च्ानतरायजी 
ने इस प्रकार प्रकाश डाला है- 

“दरस विसूद्धि धरे जो कोई। ताको श्रावागमन न होई। 
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विनय महा धारे जो प्राती । शिव वनिता तसु सखिय बखानी। 

शील सदा दृढ जो नर पाले। सो श्रोरनकी झापद टाले। 

ज्ञानाभ्धास करें मन माही । ताके मोह-महातस नाही । 

जो सव्ेग भाव बिसतारे। स्रम मुकति पद आप निहारे। 

दान देय सन हरष विशेखे । इह भव जस परभव सुख देखे। 

जो तप तये खपे अभिलाषा । च्रे करम-शिखर गुरु भाषा। 

साधू समाधि सदा सन लावे । तिहें जग भोग भोगि शिव जाने । 

नि्ति दिन वैयावृत्य करैया । से निहचे भव-सिध्ष॒ तिरेया। 

जो अरिहन्त भगति मत्त आने । सो जन विषय कषाय न जाने । 

जो आचारज भगति करे हे । सो निर्मल आचार धरे हें। 

बहु-भुन-बन्त भगति जो करई। सो नर सपूरन शआुत धरई। 

प्रवचन भूगति करे जो ज्ञाता । लहे ज्ञान ' परमल्‍लेद दाता। 

घट आवश्यक काल जो साथ । सो ही. रत्वनत्नरय झआाराव। 

धरम प्रभावक ९ जो ज्ञादो । तिन शिव मारग रोति पिछानी । 

बत्सल अग सदा जो ध्याते। स्तरों तो-कर पदबी पावे॥ ६॥ 

एही सोलह भावना, सहित धरे न्रत जोय। 
देव-इन्द्र-नर-वन्ध पद, झानता शिवपद होय ॥” 

सपूर्ण भाद्रपदमें भावनाओका ब्रत सहित अभ्यास किया जाता है। 
इन भावनाओके अतस्तलपर दृष्टि डालनेसे विदित होता है, कि अत्यन्त 
महिमापूर्ण त्रिभुवनवदित तीवैकर-पद प्राप्त करनेवाले आत्माको कितनी 
उच्चकोटिक्री साधना आवश्यक होती है। जैन आगममे कहा है-कोई 
भी समर्थ मानव अयनी साधनाके द्वारा तीर्यकर बनने योग्य पुण्यका सम्पा- 
दन कर सकता है। 

इस प्रकार योग्यकालको प्राप्त कर साधक अपनी साधनाके पथमे 
प्रगति करता रहता है। मोहान्धकार और प्रमादको दूर कर आत्म- 
जागरणको ओर उन्मुख हो सात्त्विक वृत्तियोको विकसित करना तत्त्वज्ञो 
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का कतर्व्य है। चतुर साधक अनुकूल कालको प्राप्त कर अपने साध्यकीः 
प्राप्ति 'निमित्त हृदयसे उद्योग करता है। 
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पुरातत्त्व प्रेमियोका प्राचीन वस्तुपर अनुराग होना स्वाभाविक है, 
किन्तु किसी दाहेनिक विचार-प्रणालीको प्राचीनताके ही आधारपर 
प्रामाणिक मानना समीचीन नहीं है। ऐसा कोई सर्वमान्य नियम नहीं 
है, कि जो प्राचीन है, वह समीचीन तथा यथार्थ हे और जो अर्वाचीन है, 
बह अप्रामाणिक ही है । असत्य, चोरी, लालच आदि पापोके प्रचारकका' 
पता नहीं चलता, अत अत्यन्त प्राचीनताकी दृष्टिसे उनको कल्याण- 
कारी माननेपर बडी बिकट स्थिति उत्पक्ष हो जायगी। प्राचीन होते हुए 
भी जीवनको समज्ज्वल बनानेमे असमर्थ होनेके कारण जिस प्रकार चोरी 
आदि त्याज्य है, उसी प्रकार प्रामाणिकताकी कसौ्टीपर खर न॑ उतरनेके 
कारण प्राचीन कहा जानेवाला तत्त्वज्ञान भी मुमृक्षुका पथ-प्रदर्शन 
नही करेगा। 

कालिदासने कितनी सुन्दर बात लिखी हँ- 

“पुराणसित्येव न साधु सर्व न चापि नून॑ नवसित्यवद्यम । 
सनन्‍्तः परीक्ष्यान्यतरद भजन्ते मुठ परप्रत्ययनेयबुद्धिः ॥ 

प्राचीन, होने मात्रसे सभी कुछ अच्छा नही कहा जा सकता और न 
नवीन होनेके कारण सदोष ही। सत्पुरुष परीक्षा' कर योग्यकोी स्वीकार 
करते है किन्तु अज्ञानी दूसरेके ज्ञानके अनुसार अपनी बृद्धिको स्थिर करते” 
हे-वे स्वय उचित-अनुचित बातके विषयमें विच र नहीं करते। 

ताकिक जेन आचाये सिद्धसेन कहते हे--अआ्रचीनताका कोई अवस्थित 
रूप नही है। जिसे हम आज नवीन कहते हे, कुछ कालके व्यतीत होने- 
पर उसे ही हम प्राचीन कहने लगते हे। उनका तक॑ यह है--- 


कु 
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“जनोडयमन्यस्थ सुत. पुरातन पुरातनेरेव समो भविष्यति। 

पुरातनेष्वित्यनवस्थितेष्‌ क. पुरातनोक्तान्यपरीक्ष्य रोचयेत्‌ ॥* 

मरनेके अनन्तर अन्य पुरुषोके लिए हम भी प्राचीन हो जायेंगे 
और शाचीनोके सदृश हो जायेंगे। ऐसी स्थितिमे पुरातनता कोई 
अवस्थित वस्तु नही रहती, अतएव पुरातन तथा नवीनका परीक्षण 
करके अगीकार करना चाहिए। 

जैन तत्त्वज्ञान समीचीन तथा तकाबाधित होनेसे मुमुक्षुके लिए वद- 
नीय है । प्राचीनताके साथ सत्यका सम्बन्ध सोचनेवाले सभ्योके लिए 
भी जैन सिद्धान्त माननीय है। भारतव्षमे विदेशी शासन आनेपर जो 
पूर्वमे पुरातत्त्वज्ञोने खोज की थी, वह आजके विशिष्ट विकसित अध्ययन 
के उज्ज्वल आलोकमे केवल मनोरजनकी वस्तु हे, कारण सत्यके प्रकागमे 
उसका कछ भी मूल्य विदित नहीं होता। एलफिन्सटन नामक अग्रेज 
अपनी भारतीय इतिहासकी पुस्तकमे लिखते हे. जिनधर्म छंठवी या 
सातवी ईसवीमे उत्पन्न हुआ।” इस परपराका अनुगमन टासस, वेवर, 
जोन्स, मुलला आदि अनेक विद्वानोने किया। इस विचारके आधारपर 
जैनधर्मकी ऐतिहासिकताके विषयमे बहत भूम उत्पन्न हुआ, विन्तु आध- 
निक शोध ने जेनधमंको अत्यन्त प्राचीन माननेकी अकादय सामग्री 
उपस्थित कर दी है। 

मेगस्थनीजके लेखोसे इस बातपर प्रकाश पडता है कि ईसवी सनसे 
चार सौ वर्ष पूर्व बडे बडे नरेश अपने विश्वासपात्र लोगोको जैन श्रमणो- 
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स्‌नियोके पास भेजकर उनसे अनेक विषयोपर प्रकाश प्राप्त किया 
करते थे । 

अजमेरके पास बडली ग्राममे एक जन लेख वीरनिर्वाण सवत्‌ ८४ 
अर्थात्‌ ईसवी सन्‌ से ४४३ वर्ष पृर्वका महामहोपाध्याय रा० ब० 
गोरीदकर हीराचन्द ओकफाने स्वीकार किया है। इससे ज्ञात होता है 
कि आजसे लगभग २४०० वर्ष पूर्व राजपूतानामे जेनधर्मंका प्रचार था। 

दिल्‍लीके अशोक स्तम्भमे जैनधमेंका णिग्गठ” शब्द द्वारा उल्लेख किय। 
गया है। प्रशस्तिके उस लेखमे बताथा है कि सम्थाद अश्ोकने अन्य 
सप्रदायोके अनुसार निम्नैन्थ (निगन्‍्थ) पथके लिए धर्म-महामात्य' की 
नियुक्ति की थी। यह लेख ईसवी सनसे २७५ वर्ष पूर्व अर्थात्‌ आजसे 
२२२१ वर्ष पूवे जैनधर्मकी महत्त्वपूर्ण स्थितिको सूचित करता है। यदि 
वह महत्त्वपूर्ण अवस्थामे न होता, तो उसके लिए सम्राट अश्योक विशिष्ट 
मत्रोकी नियुक्ति क्यो करता ? 

रेबेरण्ड जे० स्टेबेनसन, अध्यक्ष रायल एशियाटिक सोसाइटी इस 
निष्कर्षपर पहुँचे हे कि दि० जैन सप्रदाय प्राचीन समयसे अवतक पाया जाता 

१ वीराय भनगवते चतुरासीतिवसे काय जालामालिनिये रनिविठ 
माक्िभिके 
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। ग्रीक लोगोने पश्चिमी भारत जिन जिमनोसोफिस्टो' का वर्णन किया 
वे जेन लोग थे। वे न तो वौद्ध थे ओर न ब्राह्मण थे। सिकन्दर ने 
दिगम्बर जैनोके समुदायकों तकशिलामे देखा था, उनमेसे कालोनस- 
कल्याण नामक दिगम्बर जैन महात्मा फारस तक उनके साथ गए थे। 
इस युगेमे यह धर्म २४ तीर्थंकरो दारा निरूपित किया गया, उनमें 
भगवान्‌ महावीर अतिम हे। 

मथुराके ककालीटीलेमे महत्त्वपणं जैन पुरातत्त्वकी सामग्रीके सिवाय 
११० जैन शिलालेख मिले हे । जा प्राय कुशानवशी राजाओके समयके 
है। स्मिथ महाशय उन्हे प्रथम तथा द्वितीय शताब्दीका मानते हे। एक 
खडगासन जैनमूतिपर लिखा हैं यह अर (अरहनाथ ) तीर्यकरकी प्रतिमा 
सवत ७८ में देवोके द्वारा निर्मापित इस स्तृपकी सीमाके भीतर स्थापित 
की गई।” 

इस स्तृपके विषयमे फुहरर साहब लिखते हे-““यह स्तृप इतना प्राचीन 
है, कि इस लेखकी रचनाके समय स्तूप आदिका वृत्तान्त विस्मृत हो गया 
होगा। लिपिकी दृष्टिसि यह लेख इडोसिथियन सवत्‌ (शक) 
अर्थात्‌ सन्‌ १५० ईस्वीका निश्चित होता है। इसलिए ईसवी सन्‌से 
अनेक शताब्दी पूर्व यह स्तृप बनाया गया होगा। इसका कारण यह है 
कि यदि इसकी उस समय रचना की गई होती, जब कि मथुराके जैनी 
सावधानीपूर्वक अपने दानको लेखबद्ध कराते थे, तो इसके निर्माताओका 
भी नाम अवध्य ज्ञात रहता ।” स्यूजियम मथुराकी दूसरी रिपोर्टमे लिखा 
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है कि मथूराके ककालीटीलामे ईसासे दो सदी पूर्वकी महत्त्वपूर्ण जैन 
सामग्री उपलब्ध होती है'। मथुराकी जैन और बौद्ध स्तूपोकी सदशताके 
सबधमे डा० बलर (॥)7'. डिप्र0।6०) का कथन हैं कि-““इस सादुश्यका 
कारण सभवत यह नही है कि एक सम्प्रदायवालोने अन्य सप्रदायकी 
नकल की हो कितु दोनो सप्रदायोनें भारतकी राष्ट्रीय कलाको अपनाया 
और इस कार्यके लिए दोनोने उन्हीं कारीगरोको रक्खा'।” यह सदुशता 
ककालीटीलाके जैन-स्थल तथा दूसरे बुद्ध-स्थलोमे उपलब्ध स्तभोसे प्रगट 
होती है। इस सबधमे मथुरा म्युजियमके भूतपूर्व क्यूरेटर डा० बासुदेव- 
हरण यह लिखते हे कि “प्राचीनताकी दृष्टिसे बौद्धौस्‍लाके समान 
जैन-कला भी है। जैसा कि ककाली टीलाके शिलालेखोसे सूचित 
होता हँ कि ईसासे दो सदी पूर्व वहा जैन स्तूपका सदभाव था।*” 
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रिपोर्टके पृष्ठ ३९ में ईसवी सन्‌ १६२ की जैन तीर्थंकर वृषभ- 
नाथकी मूर्तिका उल्लेख है, जो एक कूटुम्बनीनें विराजमान की 
थी तथा जिसने अपने पति, अपने इवसुर वा अपने गुरुका नाम 
उल्लेख किया है।* 

म्युजियममे खड़गासन और पद्मासनमे कृुशान कालीन जेन 
तीर्थकरोकी मूरतिया हैे। खड्गासन मूर्तियोके सवधमे कुशान कालीन यह 
महत्त्वपूर्ण बात सूचित की गई है कि खड़्गासन जैन मूर्ति अपनी नग्नताके 
कारण पहचानी जाती है, कितु पद्मासन तीर्थकरोकी मूर्तिया वक्षस्थलके 
मध्यमे विद्यमान श्रीवत्स चिह्के हारा पहचानी जाती है।* 

आभरणयुक्‍त या सग्रन्थ खड़गासव जैनमूतिका भी सदभाव होता 
है' यह बात पुरातत्त्वज्ञोकी शोधसे प्रमाणित नही होतो। पद्मासन जैन मूर्ति 
दिगम्बर है, अथवा नहीं है, इस विषयमे कभी सदेह उत्पन्न हो 
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भी जाता है, किन्तु प्राचीनतम खड्गासन जैन मूर्तिका दिगम्बर मुद्रासे 
अकित पाया जाना, दिगम्बर सप्रदाय ही पुरातन जैनधर्म है, इस दृष्टिको 
प्रमार्थ प्रमाणित करता है। एक बात और भी विचारणीय है, कि पद्मा- 
सन जेनमूतिकी पहिचान वक्ष स्थलमे विद्यमान श्रीवत्स चिहसे होती 
है, यदि पुरातन जैनमूर्ति अदिगम्बर सम्प्रदायानुसार सालकार होती, 
तो उसमे श्रीवत्स चिह्का दर्शन ही सभव नहीं होता, तब उनकी पहिचान 
भी न हो पाती। अत अदिगम्बर सप्रदायकी अर्वाचीनता अबाधित सिद्ध 
होती है। 
जैनधमंमे स्तृपोकी मान्यताके विषयमे जिन्हें सन्देह है, वे कृपया 
महापुराणके सर्ग २२, इलोक २१४ को देखे, जिससे जिनेन्द्र भगवानके 
समवशरणमे मानस्तभ, चेत्यवृक्षादिके साथ स्तृपादिका भी सद्भाव बताया 
है, यथा- 
“सिद्धार्थ चेत्यव क्षाइत् पफ्राक/रवनवेदिका । 
स्तृपत सतोरणा मानस्तम्भा स्तम्भास्स केतवः ॥ २१४ ॥” 
यह भी वर्णन आया है कि बडे रास्तेके मध्यमे £ स्तूप थे, जिनपर 
अरिहन्त तथा सिद्ध भगवान्‌की मूर्तिया विराजमान थी। (२६२-६५) | 
अत यदि सूक्ष्म परीक्षण किया जाय तो जिन शोधकोने जेनियोमे स्तूप 
नही होते इस भूमवश स्तूप मात्र देख उन्हें बौद्ध कह दिया है, उन्हे महत्त्वपूर्ण 
सशोधन अनेक स्थलोके विषम्नमे करना न्यायप्राप्त होगा। 
इतिहासकारोने बहुतसी जैनपुरातत््वकी महत्त्वपूर्ण सामग्रीको 
अपनी भानन्‍्त धारणाओके कारण बौद्ध सामग्री घोषित कर दिया है। स्मिथ 
साहब यह बात स्वीकार करनेका सौजन्य प्रदर्शित करते हे कि* कही 
कही भूलसे जेन स्मारक बौद्ध बता दिए गए है । डा० फ्लीट अधिक स्पष्टता- 


| कल-सक 
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पूर्वक कहते हे कि समस्त स्तूप और पाषाणके कटघरे बोढ्ध 
ही होगे, इस पक्षपातने जैन ढाचोकों जैन माने जानेमे बाधा उत्पन्न कीं, 
ओर यही कारण हैँ कि अब तक केवल दो ही जेन स्तूपोका उत्लेख 
किया गया है। 
उत्कल-उडीसा प्रान्तमे पुरी जिलेके अन्तर्गत उदयगिरि खण्ड-भशिरि 
के जेन मन्दिरका हाथीगफावाला शिलालेख जैनधर्मकी प्राचीनता 
की दृष्टिसे असाधारण महत्त्वपूर्ण है। उस लेखमे नमो अरहतान नमो 
सव सिद्धान” आदि वाक्य उसे जैन प्रमाणित करते है। यह ज्ञातव्य है 
कि शिलालेख्मे आगत नमो राव सिधान' वावय आज भी उडीसा 
प्रातमे वर्णमाला शिक्षण प्रारभ कराते समय सिद्धिरस्तु के रूपमे पढा जाता 
है। तेलगू भाषामे ७ नम शिवाय 'सिद्ध नम ” वाक्य उस अवसरपर 
पढा जाता है। महाराष्ट्र प्रान्तमे भी ४७ नम सिद्धेम्य” पढा जाता 
है। हिन्दी पाठशालाओमे जो पहले ओ नामा सीध' पढाया जाता था वह 
“3 नस सिद्धमू का ही परिवर्तित रूप है। इससे भिन्न भिन्न प्रान्तीय 
भाषाओपर अत्यत प्राचीनवालीन जैन-प्रभावका सदभाव सूचित होता हे । 
शिलालेखमे लिखा है कि महामेघवाहन महाराज खारवेल मग७ देशके 
अधिपति पृष्यमित्रके पाससे भगवान्‌ वृषभदेवकी मृति वापिस लाए। 
तीन सौ वर्ष एवं मगधाधिपति नन्‍्दनरेश उस मतिको अपने यहा कलिगसे 
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ले गए ५। स्व० पुरातत्त्वज्ञ बरि० श्री काज्ीप्रसाद जायसवालने उस 
लेखका गभीर अध्ययन करके लिखा है कि* “अब तक उपलब्ध इस देशके 
लेखोमे जेन इतिहासकी दृष्टिसे वह अत्यन्त महत्त्वपर्ण शिलालख है। 
उससे पुराणके लेखोका समर्थन होता है। वह राज्यवशके क्रमको ईसा 
से ४५० वर्ष पूर्व तक बताता हैे। इसके सिवाय उससे यह सिद्ध होता 
हैँ कि भगवान्‌ महावीरके १०० वर्षके अनंतर ही उनके द्वारा 
प्रवतित जेनधर्म राज्यधर्म हो गया और उसने उडीसामे अपना 
स्थान बना लिया।' 
टूस म तिके विषयमे विद्यावारिधि वरिस्टर चप्तरायजी लिखते हे- 
“पुशाड डब्राप6 7708 970090ए व&06व 0282८ क07 ६0 
जक9ए"9 8 दा76 दाते छ05ड50ए ९एछा ६0 ४960 06 
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करके महावीरके प्‌ बंकी होगी और पाइवेनाथसे पूर्व वर्ती भी सभवनीय है ।” 
आजसे लगभग ढाई हजार वर्ष पूर्व भी जैनधर्मके आद्य तीर्थकर 
भगवान्‌ वृषभदेवकी मूर्तिकी मान्यता इस जैन दृष्टिको प्रामाणिक सूचित 
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२ नमो अरह (न) ताल, नमो सवसिधान । ऐरेन महाराजेन 
सहामेघवाहनेत. . .. . कलिगाधिपतिता सिरिखारवेलेन. . .. . वारससे 
बसे. . ... .मा (गध) व राजान वह (स) तिमित पादे व () दाप 
(य) ति, नंदराजतलितं कलिगजिन सनियेस, . .. - अग-सगधबस्‌ नयति. . .।* 


“जे० सि० भास्कर भा० ५ कि० १प० २६, ३०१॥ 
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करती है कि जैनधर्मका उद्भव इस यूगमे भगवान्‌ महावीर अथवा पाइव॑- 
नाथसे न मानकर उनके पूर्ववर्ती भगवान्‌ वृषभदेवसे मानना उचित है। 

जैन शास्त्रोमे चौबीस तीर्थकर-श्रेप्ठ महापुरुष माने गए है। हिन्दू 
शास्त्रोमे २४ अवतार स्वीकार किए गए है। बौद्धधर्ममे २४ बुद्ध माने 
गए हे । जोरेस्ट्रीयनों (2207/88077975 ) में २४ अहर (१घ7७७ ) 
मान गए है। यहूदी धर्ममे भी आलकारिक भाषामे २४ महापुरुष 
स्वीकार किए गए है ।* जैनेतर ख्रोतों द्वारा जेनधर्मके चोबीस महापुरुषों 
की मान्यताका समर्थन यह सूचित करता हैँ कि जैन मान्यता सत्यके 
आधारपर प्रतिष्ठित हैं। 

इसी प्रकार जैनियोमे प्रचलित जुहार' शब्दका भारतमें व्यापक 
प्रचार जैन सस्कृतिके प्रभावको स्पष्ट करता हैं। जु' युगादि पुरुष भगवान्‌ 
वृषभदेवके प्रणामका द्योतक है, हा का अर्थ है, जिनके द्वारा 
सवब॑ सकटोका हरण होता है और 'र' का भाव है, जो सर्व जीव- 
धारियोके रक्षक है इस प्रकार जिनेन्द्र गुण वर्णन रूप जुहार” शब्दका 
भाव है। जुहार' शब्द का व्यवहार जैन बधु परस्पर अभिवादनमें 
करते है । तुलसीदासजीकी रामायणमे “जुहार' शब्दका अनेक बार उपयोग 
किया गया है। अयोध्याकाण्डमे लिखा हैँ कि चित्रकूकी ओर जब 
रामचद्रजी गए है, तब योग्य निवास भूमिको देखते समय पुरवासियोने 
रघुनाथजीसे जुहार की है। 

“ले रघुनार्थाह ठाउ' देखावा । कहेड राम सब भाति सुहावा। 
पुरजन करि जोहार घर आए । रघुवर सध्या करन सिधाएं ॥८९-३॥* 

पुरवासियोके द्वारा इस शब्दका प्रयोग इसकी स्वेमान्यताकों सूचित 
करता है । 

१ एाव-शाइ्णाब्रत6ए३, ्री० #0प्फावेक' 0 उग्र 9 
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भीलोन भी रामचद्रजीसे जुहार की है और अपनी भेट अधपित की 
“कर्राह जोहार भेंट घरि आगे । प्रभुह विलोकाह अति अनरागे। 
प्रभाह जोहारि बहोरि बहोरी । बचन विनीत कहाँह कर जोरी ॥१३५॥ 
अयोध्यावासियोने रामवनवासके पश्चात्‌ भरतजीके अयोध्या आगमन 
पर भी इस शब्दका प्रयोग किया है- 
“धुरजन मिलें न कहाँह कछु, गर्वाह जोहाराह जाहि। 
भरत कुसल प्‌छि न सर्काह, भय विधाद सन साहि ॥ १५६ ४ 
इत्यादि प्रमाण पाए जाते है। 
आल्हाखडमे भी वीर क्षत्रिय तथा राजा लोग परस्परमे जुहार' द्वारा 
अभिवादन करते हुए पाए जाते है । 
पद्चिनीहरण” अध्यायमे पृथ्वीराज और जयचदमे 'जुहार' शब्दका 
प्र योग आया हें- 
“श्रागे आगे चंद भाट भए पाछे चले पिथौरा राय। 
भारो ब्रेठक कनउजियाकी भरमा भूत लगो दरबार॥ 
जाइ पिथोरा दाखिल हो गए। दोउ राजनमे भई जुदार ॥४०॥* 
माडोकी लडाईमे देखिए - 
“इक हरिकारा दौडति आयो । जा आल्हाको करी जूहार ॥” 
सिरसा समर में मलखानने धीरसीगसे जुहार की है- 
“सह कि बेठक क्षत्री बेठे। सबके बीच वीर मलिखान । 
साथी अपने ताहर छोड़े । अकिल गयो धीर सरदार ॥ 
करो जहार जाय समुहे पर। ऊँची चौकी दई डराय। 
देखि प्राक्रण तर मलिखेको धीरज सनमे गए सरभाय । 
करि जुहारः धीरज तब चलिये। पहुँचे जहा वीर चौहान ॥” 
इस प्रकार बहुतसे प्रमाण उपस्थित किए जा सकते है, जिनसे जुहार 
शब्दका व्यापक प्रचार सार्वजनिक रूपसे होता हुआ ज्ञात होता है। 


/ज, 
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शिवाजी महाराजने अपने एक पत्रमे भी इसका प्रयोग किया है। 
“भोर किल्‍ले रोहिडा प्रति राजश्री शिवाजी राजे जोहार ।” 
(सराठी बाडइमयसाला-पटवर्धनकृत ) 
जहार शब्दकी व्यापकतापर गहरा प्रकाश रहीम कविके इस पद्च द्वारा 
पडता है- 
“सब कोई सबसो करे रास जुहार' सलाम। 
हित रहीम जब जानिये जा दिन अठके कास ॥ 
इस प्रकार भारतीय जीवनके साहित्यपर सूक्ष्म दृष्टि डालनेसे जेनत्व 
के व्यापक प्रभावको ज्ञापित करनेवाली विपुल सामग्री प्र काशमें आए बिना 
न रहेगी। भारतमे ही क्यो वाहरी देशोमे भी ऐसी सामग्री मिलेगी। जमे- 
रिकाका पर्यटन करनेवाले एक प्रमुख भारतीय विद्वानने हमसे कहा था 
कि वहा भी जैन सस्कृतिके चिह्न विद्यमान हें। जिन लेखकोते वेदिक 
दृष्टिकोणकों लेकर प्रचारकी भावनासे उन स्थलोका निरीक्षण किया 
उनने अपने सप्रदायके मोहवश जैन सस्क्ृति विषयक सत्यको प्रगट 
करनेका साहस नहीं दिखाया । आशा है अन्य न्‍्यायशील विद्वान्‌ भविष्यमे 
उदार दृष्टिसे काम लेगे। 
“हिन्द्शास्त्रोसे विदित होता हे कि युगके आदिमे भगवान्‌ 


न नधिजनलत--33 अनाज 8-कननतभता---ल्‍त 


१. “जुहारंको भातिवश जौहर-ब्नतका द्योतक कोई कोई सोचते 
हे, किन्तु उपरोक्त विवेचन हारा इसका बेज्ञानिक सर्थ स्पष्ट होता है । 
जन सस्कृतिके अनुरूष भाव होनेके कारण ही जन जगतमें अभिवादनके 
रूपमे इसका प्रचार हैं। प्रत. 'जोहर के परिवर्तित रूपमे जुहारको मानना 
असम्यक हूँ । 

२ ज्ञात 75 #९७/ए #॥277&779806 800प्[ ६06 770 8&000प 
38 ६6 0०0॥8707 ०07 6 ?9प्गाछ-# ई0प्रीए 800 $छ९/ए एइशॉ 
#"'07 707-बंक्काएह. 80प06688 76 क्रावेच&ड ऋष॑धटवे, ४०! 
च7997(6वं 96 8० सिक्का; गेशााशा छठ ई0०प्रावेंध्ते छए हि5॥- 





अलनाधननी चिता भाज+ 





३०० जेनशासन 


वृषभदेवने जैनधर्मकी स्थापना की। वे सर्वज्ञ, सर्वदर्शी महामानव 
थे, जिनकी हिन्दू धर्मके अवतारोमे भी परिगणना की गई है। जैन 
शास्त्रोके समान ही उनके माता-पिता मस्देवी तथा नाभि राजा कहे 
गए हें। भारतवर्षका नाम जिन चक्रवर्ती भरतके प्रभाववश पडा 
वे भगवान्‌ वृषभदेवके गणवान्‌ पुत्र हिन्दू शास्त्रोमे भी कहे गए है। कर्मे- 
पुराणमे लिखा है कि- हिमवर्षमे महात्मा नाभिके मरुदेवीसे महा- 
दीप्तिधारी वृषभ नामक पुत्र हआ। ऋषभसे भरत हुआ, जो सौ पृत्रोमे 
ज्येष्ठ एवं वीर था।” मार्कण्डेयपुराणके कथनानुसारों पिता ऋषभने 
दक्षिण दिद्यामें स्थित हिमवर्ष भरतकों दिया। इससे उस महात्माके 
कारण यह भारतवर्ष कहलाया। सर राधा कृष्णन॒का कथन है, जैन 
परपरा ऋषभदेवको जैनधरमंका सस्थापक बताती है जो अनेक सदी पूर्व 
हो चुके है। इस विषयके प्रमाण विद्यमान हे कि ईस्वी सनसे एक शताब्दी 
पूर्व. लोग प्रथम तीर्थकर ऋषभदेवकी पूजा करते थे। इसमें कोई सदेह 
नही है कि वर्धभान अथवा पाइवेनाथके पूर्वमे भी जैनधर्मं विद्यमान था। 
यजवेंदमे ऋषभदेव, अजितनाथ तथा अरिष्टनेमि इन तीन तीर्थकरोका 


०7४806४8 77 एंड गक्कात ०ए०९ 87वें 9806वं शराड दरा76 . 7708 
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१ “हिमाह्वयन्तु यदहरर्ष नाभेरासीन्महात्मन. । 
तस्यषेभो5भवत्पुत्नो मरुदेव्या महाझ्ुतिः॥ 


ऋषभात्‌ भरतो जक्ले वीर' पृत्रशताग्रज 
-रिप्रात9 ?फ्का9 4.5 7, 87-88 


२ “ऋषभात्‌ भरतो जज्ञे वीर पुत्रशताद्वरः ॥ 
सोडभिषिच्यषंभ पुत्र महाप्रात्राज्यमास्थित:। 
हिमाह्वय दक्षिण वर्ष भरताय पिता ददों ॥ 


तस्मात्तु भारतं वर्ष तस्य नाम्ता सहात्मनः ।” 
-भ्फोरक्ावे९एव, रिप09 3, 89-47 


इतिहासके प्रकाशमे ३०१ 


उल्लेख पाया जाता है। भागवतपुराणसे, ऋषभदेव जेनधर्मके सस्थापक 
थे, इस' विचारका समर्थन होता है।” 

वैदिक विद्वान्‌ प्रो० विरूपाक्ष एम० ए० बेदतीर्थ ऋग्वेदमे भगवान्‌ 
व्‌ षभदेवके सद्भाव ज्ञापक मत्रकों बताते हुए लिखते हे-- 

*ऋषभ मासमानाना  सपत्नाना विषासहि । 

हन्तार शत्रणा कृषि विराज' गोपित गवास्‌ ॥-१०१-२१-६६ ॥४” 

हे रुद्रतुल्यदेव, क्या तुम हम उच्चवशवालोमे ऋषभदेवके समान 
श्रेष्ठ आत्माको उत्पन्न नही करोगे। उनकी अहँन्‌ उपाधि आदि धर्मो- 
पदेष्टापनेको द्योतित करती है। उसे झत्रओका विनाशक बनाओ। 

विख्यात्‌ विद्वान्‌ श्री बिनोवा भावे लिखते है, जेनविचार नि सशय 
प्राचीन कालसे है, क्योकि, 'अहँन्‌ इद दयसे विश्वमभ्वम्‌* इत्यादि वेद 
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प्पाकीब्ाटद्ा'85- शि509009,... कै]गञश्किवतशी छातव॑.. जलरडाक्राल्णा 
पुफ& 9829 फव्वएपा'क09 ९0४९४ 6 पराल्फ़ का दि509- 
9%806९ए७. ज़चछ  (96 ०फ्रावेशः णी उच्काशइपा 7 प्रवाक्ण0 20 
807ए $ 287, एए 7 

२ “किषड्ााह्री00806ए७ 

३ पूण बद मभन्न इस प्रकार हे “-- 
अहँनू बिभरथि सायकानि धन्वच। अहेन्‌ निष्क यजत विश्वरूपम्‌ ॥ 


अहँन इदं दयसे विदवसम्वम्‌ । न वे ओजीयो रुद्र त्वदस्ति ॥ २. ३३,१०। 
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३०२ जैेनशासन 


वचनोमे वह पाया जाता हे।” इस पक्तिका अर्थ वेदके व्यास्याकार सायण 
के शब्दोमे यह है- है अहँेन्‌ू , तुम इस विशाल विश्वकी रक्षा करते हो।'' 
इस वाक्यका भाव भी जैनियोके मूलभूत जीवदया या अहिसा 
सिद्धान्तके अनुकल है। 
जैनशासनके आराधकोके इष्ट देव अहँन्त' हे, यह बात सवंत्र रूढ 
हैं। यही कथन हनुमज्लाटकके इस प्रसिद्ध पद्यसे स्पष्ट होता है- 
“यशेवा समुपासते शिव इति ब्रह्मेति वेदान्तिनों 
बौद्धा बुद्ध इति प्रमाणपठव. कत्तेंति नैयायिका: । 
अहंबित्ययथ. जेनशासनरता करमेंति सीमासका 
सो5य वो विदधातु वाड्ल्छितफल त्रेलोक्यनाथ प्रभु ॥/९ 
सस्क्ृतके पुरातन' नाटक मुद्राराक्षत का एक जीवसिद्धि नामका 
पात्र दिगम्बर जैन मुनिके रूपमे आकर कहता है- 
“सासणसमलिहन्ताण पडिवज्जह मोहवाहिवेज्जाण । 
जे मृत्तमात्तकडुआ पच्छा पत्थं उवदिसति ॥-अ्रक ४ 
अरहतोके शासनको स्वीकार करो, कारण वे मोहण्याधिके निवा- 
रणमे वेद्य हे। उनकी औषधि प्रारम्भमे कटुक, किन्तु परचात्‌ लाभगप्रद 
होती है। इस प्रकार अनेक प्रमाणोसे यह निर्णय सिद्ध होता है, कि 
अहंन्त" दाव्द जेनधर्मके इष्ट देवका द्योतक है । 





१ शैबलोग जिसकी शिया कहकर उपासना करते हे; बेदान्ती 
लोग ब्रह्म, बौद्ध लोग बुद्धदेव, प्रमाणप्रवीण नैयायिक लोग 
कर्ता, जनधर्मावलम्बी अहंन्त' और सीमांसक लोग कर्स' 
रूपमे जिसे पूजते हे, वह त्रिलोकनाथ भगवान्‌ आपकी मनो- 
कामना पूर्ण करे । 

२ सर्वेज्ञो जितरागादिदोषस्त्रेलोक्यपूजितः। 
यथास्थिताथ्थंवादी च॑ देवो5हेनू परमेदवर: ॥॥ 


2. 5पए्रलणात' वाशप्राए छापा ४6 उक्कात8  जत्तेंट 496१8 
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इतिहासके प्रकाशम ३०३ 


डा० जेकोबीका कथन है', भगवान्‌ पाइ्वनाथकों जैनधर्मके सस्था- 
पक प्रमाणित करनेवाले साधनोका अभाव है। प्रथम तीर्थकर ऋषभदेवकों 
जेनधर्मका सस्यापक प्रमाणित करनेमे जैनपरम्परा एकमत है। इस 
प्रपरामे, जो उनको प्रथम तीर्थकर बताती है, कुछ ऐतिहासिक तथ्य 
सभवनीय है।” पूर्वोक्त जैनेतर प्रमाण भी जब ऋषभदेवको जेनधर्मके 
सस्थापक बताते है, तब उसमे निश्चित ऐतिहासिक तथ्य मानना होगा 
अन्यपा ऐतिहासिक तथ्य किसे मानेंगे ? यही बात बरिस्टर चपतरायजी 
भी कहते हें--“[# $98 ॥8 00४ काई07ए7 89वें जाईठछाटठक्ां 
00907 7787070, 34 0 कर श0ए  शग्वा। शं5९ एछ०णएाँद 
96 ००एकटवें फएए 686. ईछापा5, -(किाडा9 00वें 
८ए७ 9 66) 

वैदिक साहित्यमें अहँनू, श्रमण, मुनतय वातवसना *, ब्रात्य, महा- 
व्रात्य॒ आदि छब्दों द्वारा जैन परम्पराका उत्लेख किया गया है। 
श्री काज्षीप्रसाद जायसबालने लिखा है कि लिच्छवि लोग ब्रात्य अथवा 
अब्राह्मण-क्षत्रिय कहलाते थे। उनकी प्रजातत्र रूप शासनपद्धति 
थी। उनके देवस्थान पृथक्‌ थे। उनकी पूजा अवेदिक थी। उनके 





अननी नी न नानानीण। खली 
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हे०४ जुनदासन 


धर्मगूरु पथक थे। वे जैनधर्मका सरक्षण करते थे | ” प्रोफेसर चक्रवती ने 
अथवंबेदमे अनेक बार उल्लिखित ब्रात्यका अर्य यज्ञ करनेवालेके विपरीत 
ब्रत पालनेवाला किया है।' 
प्राचीन प्रतिवाले, वेद आदिका परिशीलन कर महान्‌ विद्वान्‌ प० 
टोडरमलजीने अपने मोक्षमार्ग प्रकाशक' ग्रन्थमे अनेक अवतरण देकर 
बताया है कि वेदोमे चौबीस तीर्थकरोकी वन्दना की गई है। उसमे नेमिनाथ, 
स॒पाश्वनाथ नामक २२ वे तथा सातवे तीर्थकरका उल्लेख किया 
गया है, किन्तु वर्तमान वेदके सस्करणोमे अनेक मत्रोका दर्शन नहीं 
होता। इसका कारण श्री बेरिस्टर चम्पतरायजीके शब्दोमे यह है 
कि साप्रदायिक विद्ेषवश ग्रथमें काट छाट अवश्य हुई है। 'श्रीहरिसत्य 
भट्वाचार्य एम० ए० सदृश उदार विद्वान्‌ भगवान्‌ अरिष्टनेमि' नामक 
अग्रेजी पुस्तक (पृ० ८८, ८९६) में नेमिनाथ भगवानको ऐतिहासिक 
महापुरुष स्वीकार करते हे। यदि महाभारतके प्रमुख पुरुष श्रीक्षष्ण 
इतिहासकी भाषामे अस्तित्व रखते हे, तो उनके चचेरे भाई परम दयालु 
भगवान्‌ नेमिनाथको कौन सहृदय ऐतिहासिक विभूति न मानेगा, जिनके 
निर्वाण स्थल रूपमे उर्जयन्त गिरि पूजा जाता है ? 
जैनेतर साहित्य, जैन वाइमय तथा शिलालेख आदिके प्रकाझमे 
जैनधर्म भारतका सबसे प्राचीन धर्म प्रमाणित होता है। जैनशास्त्रोका 
3 काएु उ्यय ७ 22९६6 फुछणए 6, ए0 -&.& ४7 
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वर्णन और उसकी यथार्थताका परिज्ञान करानेवाली मथुराकी जनस्तूप 
आदि सामग्रीको दृष्टिमे रखते हुए श्री विसेन्ट स्मिथ लिखते है- 
“इन खोजोसे लिखित जैन परपराका अत्यधिक समर्थन हुआ है। वे इस 
बातके स्पष्ठ और अकाट्य प्रमाण हे कि जेनधर्म प्राचीन है और वह 
ग्रारभमे भी वर्तमान स्वरूपमे था। ईसवी सनके प्रारभमे भी चौवीस 
तीर्थंकर अपने-अपने चिह्न सहित निरचयपूर्वकः माने जाते थे।” 
जब स्मिथ सदृश प्रकाण्ड ऐतिहासिक विद्वानू जेनपरपराके प्रति- 
पादनसे अविरुद्ध सामग्रीको देखकर उसे अकाटय कहते है तब' ऐति- 
हासिक क्षेत्रमे विज्ञ पुर्षोका जैन मान्यताओको उचित आदर प्रदान 
करना चाहिए। जैनवाड मयकी शब्दावली आदिमे कुछ सादुश्य 
देखकर कोई कोई लोग जेन और बौद्ध धर्मोकों अभिन्न समझा करते थ, 
किन्तु अर्वाचीन शोध दोनो धर्मोकी भिन्नताको पूर्णतया स्पप्ट करती हैं। 
सवत्‌ १०७० में रचित अपने “ध्मंपरीक्षा' नामक सस्क्षत पग्रन्थमे 
अ्मितगति आचार्य कहते हू “कि भगवान्‌ पाइ्वेनाथके शिप्य मौडटिलायन 
नामक तपस्वीने वीर भगवानूसे' रुष्ट होकर वृद्ध दर्शन स्थापित किया 
और अपने आपको शुद्धोदनका पुत्र बुद्ध परमात्मा कहा।' 
१ “फ&6 वाइट0श2१65 9876 80 एछए 786 ६९7६ 5पा०0फ6वं 
2090790786070 ६0 #796 काशी! जद्याश एकतवाा09 वें 
+ए 067 सकाए्टा06 छ70द. 00770ए९७976 [700 
ण 6 बा्रवुपाए एी 8 चछाएा जशाहाता काोदे 04 78 
€कणंए छटाडश726 एर०'ए कापटा गा ॥8 [7656४ ई0८7, 
पपा& इछाप९३  फलाए ई0प्ा' 9000 (/7870687"95) 
९60०7 ॥0 ॥78 तीाडगट7ए2 शशएण छ88 ९एापेंट१रँ एप तिफााए 
9०ा०्ए८त 708 86 06 76९277778 ० ४96 (लइंट७7 678. 
२. दिष्ट* ओऔीवीरनाथस्य तपस्वी मोडिलायनः । 
शिष्य. श्रीपादर्वनाथस्य विदर्धे बुद्धददोनम्‌ ॥ 
हृद्धोदनसुत बुद्ध परमात्मानमन्नवीत्‌ ॥ अ्र० १८ 
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जैन और बौद्ध साहित्यका तुलनात्मक अध्ययन करनेवाले विशेषज्ञ 
डाक्टर विमलचरण ला ने बताया है कि-कुछ शब्द जैन वाड मयमे जिस 
अर्थमे प्रयुक्त होते हे, उन शब्दोको बौद्धसाहित्यमे' अन्य अर्थमे लिया 
गया है । कुछ जैन शब्द बौद्धोंमे नहीं पाए जाते हैं। जैसे आकाशका जो 
भाव जैनोने ग्रहण किया है, उसका बौद्धग्रथोमे अभाव है। जीव 
शब्दका अथ जेनोमें सचेततव किया गया हे, बौद्धोमे उसे प्राणवाची कहते 
है। जेन शास्त्रोमे आख्रवका अर्थ है कमोके आगमनका द्वार, किन्तु 
बौद्धशास्त्रोमे उसे पाप का पर्यायवाची कहा है। जैनियोके समान बौद्धो 
मे निर्जराका भाव नहीं है। पूर्ण स्वतत्रताका द्योतक मोक्ख' का 
बौद्धोमे अभाव है। साधन, स्थिति, विधान आदि जैनियोकी बाते बौद्ध 
साहित्यमे नहीं है। आवक का अर्थ जैनियोमे गृहस्थ होता है। बौद्ध 
'भिकखू” को श्रावक कहते है। 'रत्नत्रय का भाव दोनोमे जुदा- 
जुदा है। जेनशास्त्रोमे जेसा षड़द्रव्योका वर्णन है, वैसा बौद्ध साहित्यमें 
नही है। इन शब्दोके अर्थोपर गभीर विचार करते हुए डा० जैकोवीने 
एक महत्त्वपूर्ण शोध की, कि आस््व', सवर' सदृश शब्दोका जैन 
साहित्यमे मूल अर्थमे उपयोग हुआ है और बौद्धसाहित्यमे उसका अन्य 
अर्थमे (>॥९0७.0॥07८७॥9) प्रयोग हुआ है, अत. मूल अर्थका 
प्रयोग करनेवाला जैनधर्म बौद्धधर्मकी अपेक्षा विशेष प्राचीन है। 

डा० जकोबोकी जेनधर्मको प्राचीन प्रमाणित कर उसे बौद्धधर्मसे 
भिन्न सिद्ध करनेवाली युक्तियोमे ये मुख्य है - 

पुरातन बौद्ध साहित्यमे जैनधर्म सम्बन्धी मान्यताओं आदिका उल्लेख 
पाया जाता है। दीघनिकायके ब्रक्मजाल सृत्तकी टीकामे “जल- 
कार्या जीवोका वर्णन है। उसमें आजीवक सप्रदायकी आत्मामे 

१. एाव-708४ ३7४7०6प7 ८४007 ४०0 89830५& ए ७५७ 
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वर्ण माननेवाली मान्यताका निराकरण किया गया है। सामज्ज 
फलसुत्तमे पाइवनाथके नियमचतुष्टयका वर्णन है। भज्विसनिकाय 
में महावीरके आराधक उपाली नामक श्षावकका बौद्धधर्मी बननेका 
उत्लेख है। उसमे जैनधर्म सम्बन्धी मान्यता मत, बचत, कायकों 
दण्डित करनेका वर्णन है। अगृत्तरनिकायमे राजकुमार अभय इस 
जेन मान्यताका उल्लेख करता है कि तपरचर्यासे कर्मोका नाश होता है 
और आत्मा पूर्ण ज्ञानको प्राप्त करता है। उसमे दिग्व्रत और उपोसथ 
( 95088४£739 ) नामक जैन ब्रतोका भी उल्लेख है। महावर्गमे 
सिह सेनापति महावीरका पक्ष छोडकर बौद्धधर्म अगीकार करता हुआ 
बताया गया है। 

बोद्धशास्त्रोमे निग्नेन्थो-जैनोका बौद्धोके प्रतिद्वन्द्रीके रूपमें वर्णन 
आता हैं और उनमें कही भी यह नही लिखा है कि जैनधर्मं एक नवीन 
धर्म है। दूसरी बात, मक्‍्खलि गोशालके द्वारा परिगणित धर्मो 
के षटभेदोमे निगम्नेन्‍्थीकी तीसरे नबरमे गणना की गई है। नवीन धर्म 
को इस प्रकार गणनाका महत्त्व नहीं प्राप्त होता। निग्रन्ध पिताकी 
अनिम्नेन्ध॒ सतान सच्चच्चक' ( 9802॥0709:29 ) का बुद्धसे विवाद 
हुआ था। इससे जेनधर्म बौद्धध्मंका भेद है यह बात खडित 
होती है। 

डा० जैकोवीका यह भी कथन है कि जैन ग्रथोमे विद्यमान 
साक्षियो और परपराओकी उपेक्षा करनेके लिए उचित साधन- 
सामग्रीका अभाव है । उनमे जैनधर्मंकी प्राचीनताका अनेक स्थलोपर उल्लेख 
विद्यमान है । 


जेनतत्त्वज्ञानके आधारपर भी जैनोकी प्राचीनता प्रमाणित होती हैं। 
जेनदशनमे जीवो' का वर्णन अन्य दशेनोकी अपेक्षा जुदा है। जैन तत्त्वो 
की गणना करते समय गुणा को पृथक्‌ पदार्थ नहीं बताया हें। 
द्रव्योमे धर्म और अधर्म द्रव्योका उल्लेख किया गया है । इससे जैकोवी 
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इस निर्णयपर पहुँचते है. कि इडो-आर्यन-इतिहासकफे अत्यन्त आरभ 
कालमे जैनधर्मका उद्भव हुआ था। 

स्वामी विवेकानन्दने कहा था '3िप्रतंतशाइ7) 75 ४06 70660 
वा6 0० मस्रणवेप्राष7 * बुद्धधर्म हिन्दूधर्मसे बगावत करनेवाला 
बच्चा है। भारतवर्षाचा धामिक इतिहास” नामक मराठी पुस्तकके 
लेखक श्री साने लिखते हे हे स्वामी विवेकानन्दाचे बुद्ध धर्मासबंधी 
चे उदगार जैनधर्मासही ततोतत' व लागू पडतात”-“ये स्वामी विवेका- 
नन्‍्दके बुद्धधर्म सम्बन्धी उद्गार जैनधर्मके विषयमे पूर्णतया चरिताथ्थे 
होते ह ।” अभी काग्रेस कार्यकारिणीके एक उत्तरदायी सदस्यने 
भी जैनधर्मके विषयमे 78००६ #शाश्ञा07'-क्रान्तिकारी धर्म कह- 
कर अपना भाव व्यक्त किया था।* निष्पक्ष इतिहासके उज्ज्वल प्रकाशमे 
इस सम्बन्धमे विचार करना उचित प्रतीत होता है। 

प्रोफेसर चक्‌बती मद्रासने वेदिक साहित्यका तुलनात्मक अध्ययन 
कर यह शोध की कि कमसे कम जैनधर्म उतना प्राचीन अवश्य है, जितना 
कि हिन्दूधर्म। उनकी तकंपद्धति इस प्रकार है। वैदिक ज्ास्त्रोका परि- 
शीलन हिसात्मक एवं अहिसात्मक यज्ञोका वर्णन करता है। मा हिस्यात्‌ 
सर्वभूतानि' जीव वध मत करो' की शिक्षाके साथ सर्वमेधे सर्वे हन्यात' 
सर्वमेध यज्ञमे सर्वेजीवोका हनन करनेवाली बात भी पाई जाती है। ऋग्वेद 
मे शुनक्षेफीती कथा आई है, उसमे अहिंसात्मक यज्ञके समर्थक 

१ फरव6 -ग्राए०वैप्॒ल्राणा 0फ फ्त68 ती॑ उ्कगाडाण, ए.. औऋए 
(00 ४7, 
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| पुस्तकें भी जतधर्मके बारेसें इसी प्रकार भ्रान्‍्त धारणाओका दर्न होता 

है ।इस विषय सत्यका दर्शन करनेके लिए जिज्ञासओओको प्रख्यात व्यक्ति- 
योके वचन-मोहको छोडकर प्रशात एवं सक्तिय शोधक दृष्टिको सजग रखता 
होगा। कारण प्रकाशके नासपर अभ्रधकारसे सत्य अधिक आवृुत हुआ है। 
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वसिष्ठ मूनि है और हिसात्मक बलिदानके समर्थक विद्वामित्र 
ऋषि ह। यह आइचर्यप्रद बात है कि-अहिसा पक्षका समर्थन 
क्षत्रिय नरंग करते हू. और हिसात्मक बनिदानकी पुष्टि ब्राह्मण- 
वर्गके द्वारा होती है। वैदिक युगके अनन्तर ब्राह्मणसाहित्यका 
समय आया। उसमे प्‌र्वोक्त धाराहयका संघर्ष वृद्धितत होता 
है। शतपथ ब्राह्मणमे कुरुपाचालके विप्रवर्गको आदेश किया गया 
है कि-तुम्हे काशी, कौशल, विदेह, मगधकी ओर नहीं जाना 
चाहिए, कारण इससे उनकी शुद्धताका लोप हो जायगा। उन 
देशोमे पशुबलि नहीं” होती है, वे लोग पशुबलि निषेधको सच्चा धर्म 
बताते है। ऐसी अवस्थामे क्रुपाचाल देशवालोका काशी आदिकी 
ओर जाना अपमानको आमत्रित करना है। पूर्वकी ओर नही जानेका 
कारण यह भी बताया है कि वहा क्षत्रियोकी प्रमुखता है, वहा ब्राह्मणादि 
तीन वर्णोकों सम्मानित नहीं किया जाता। इससे पूर्व देशोकी ओर 
जानेसे करुपाचालीय विप्रवर्गके गौरवको क्षति प्राप्त होगी। 

वाजसनेयी सहितासे विदित होता है कि पूर्व देशके विद्वान्‌ शुद्ध 
सस्क्ृत भाषा नही बोलते थे। उनकी भाषामे 'र' के स्थानमे 'ल का 
प्रयोग होता था।' इससे यह स्पष्ट ज्ञात होता हैँ कि उस' समय प्राकृत 
भाषाका प्रचार था, जिससे पाली तथा अर्वाचीन प्राकृत भाषाकी उत्पत्ति 
हुई। प्राकृत भाषाका प्रयोग जैन साहित्यमे पाया जाता है। 

उपनिषदु-कालीन साहित्यका अनुशीलन सूचित करता है कि उसमे 
आत्मविद्याके साथ ही साथ तपदचर्याकों भी उच्च धर्म बताया है। इस 
यूगमे हम देखते हे कि कुरुपाचालीय विप्रगण पूर्वीय देशोकी ओर गमन 
करनेको उत्कण्ठित दिखाई पडते है कारण वहा उन्हें आत्मविद्यार्के 
अभ्यास करनेका सौभाग्य प्राप्त होता है। पहले जिसको वे कुधर्म कहते 
थे, अब उसे ही प्राप्त करनेको वे लालायित है। याज्ञवल्क्य और राजधि 





१ “सासणसलिहताणं पडिवज्जह-संद्राराक्षस अश्रक डे । 
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जनक आत्मविद्याके समर्थक है और अप्रत्यक्ष रीतिसे पशुबलि वाले 
पुरातन सिद्धातका निषेध करते हे। इस प्रकार आत्मविद्याके समर्थक 
ही पशुबलिके विरोधक थे। इनको ही प्रोफेसर चक्रवती जेनधर्मके पूर्व 
प्‌रुष कहते है। जेनधर्मके अनुसार क्षत्रिय कुलमे उत्पन्न होने वालें चौबीस 
तीर्थकर ही अहिसा धर्मका सरक्षण करते हे। अतएवं यह दृढता 
पूर्वक कहा जा सकता है, कि जैनधर्म कम से कर्मा वैदिक धर्मके समान 
प्राचीन अवश्य है। हर 

कोई कोई व्यक्ति सोचते हे, कि वेदमे जैन सस्क्ृत्तिके सस्थापक तथा 
उन्नायकोका उल्लेख क्यो आता है, जब कि वेद अन्य धर्मकी पृज्य वस्तु 
है ? इसके समाधानमे किन्ही किन्ही विद्वानोका यह अभिमत है कि जब 
तक वेद अहिसाके समर्थक रहे, तब तक वे जैनियोके भी सम्मानपात्र रहे। 
जब अजर्य॑ष्टव्यम्‌' मत्र के अर्थ पर पर्वत और नारदमे विवाद हुआ, तब 
न्याय-प्रदाताके रूपमे मोहबश राजा वसुने अ्रज' शब्दका अर्थ अक्र उत्पा- 
दन शक्ति रहित तीन वर्षका पूराना धानन्‍्य न करके बकरा' बताया और 
हिसात्मक बलिदानका मार्ग प्रचारित किया। जेन हरिवंदपुराणकी इस 
कथाका समर्थन महाभारतमें भी मिलता हैँ। इस प्रकार अहिसात्मक 
बवेदकी धारा पश्‌ बलिकी ओर झुकी। अत अहिसाकों अपना प्राण मानने- 


कु ३ आर 


वाले जैनियोने बेदको प्रमाण मानना छोड दिया। पूर्वमे वेदोका जैनियोमे 
आदर था, इसलिये ही वेदमे जैन महापुरुषोसे सम्बन्धित मत्रादिका सद्भाव 
पाया जाता है, किन्‍्तू खेद है कि साम्प्रदायिक विद्वेषके कारण उस सत्यको 


विनष्ट किया जा रहा है। 


१ ५6 फछए 77476 00 ६0 88ए फंछा उ0870, ६06 78- 
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केन्द्रीय धारा सभाके भूतपूर्व अध्यक्ष सर षण्मुख चेटटीने कुछ वर्ष 
पूर्व मद्रासमे महावीरजयती महोत्सव पर अपने भाषणमसे कहा था कि- 
आये लोग बाहर से भारतमे आए थे। उस समय भारतमे जो 
द्रविड' लोग रहते थे, उनका धर्म जैनधर्म ही था। अत प्रमाणित होना है, 
कि भारतवर्षके आदि निवासी जैनधर्मक आराधक रहे हैं। ऋग्वेदम 
प्रातत्त्वज्ञोकों भारतवर्षके प्राचीन अधिवासियोके विषयमे महत्त्वपूर्ण 
सामग्री प्राप्त होती है। आये नाम से कहे जाने वाले लोग तो वाहरसे आए 
थे। उनके सिवाय जो लोग यहा रहते थे, उनको बेदमे घृणित शब्दोमे दस्यु' 
अथवा दास” कहा है। आदिनिवासी होनेके कारण उनलोगोने आयोके 
स्वदेशमे प्रवेशका प्रतिरोध किया इसलिये शत्रुओका निन्दनीय वर्णन 
आगत आर्यो द्वारा होना अस्वाभाविक नहीं है । कथित दस्यु” वर्गका 
धर्म, सस्क्ृति, वर्ण आदि पृथक्‌ था। उनका वण द्याम था। वे अयज्वन 
(यज्ञबलि विहीन), अकमन्‌ (वैदिक क्रियाकाण्डशन्य) अदेव्य (देंवो- 
के विषयमे उदासीन), अन्यव्रत (भिन्न प्रकारके नियमोके पालन करने 
वाले) तथा देवपीयू (देवताओका तिरस्कार करने वाले, कारण मास 
आदिको ग्रहण करने वाले कथित देवताओका सम्मान करना उनकी 
सस्कृतिक विपरीत है) थे। वे आयोके देवताओ, यज्ञों तथा धार्मिक 
विचारोका प्रकट रूपमें निषेध करते थे। उनकी नासिकाकी आक्ृति 
आयोकी अपेक्षा जुदी थी। अत उनको अनास' कहा है। उन्हें 
मुधवाक्‌' (वे8४४०८) कहा है, जो उनकी अस्पष्ट भाषा या 
विरुद्ध वाणीकों सूचित करता था। प्रातत्त्वज्ञोके मतमे ये ही द्रविड 





१ सदाचार, गुणादिकी अपेक्षा द्रविडोको शास्त्रीयभाषारें आये 
मानना होगा। 
२ #6अालचेंबजए काव॑ ॥648ए--0४889६४४७ 00 ाएफु४९ ता 
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लोग थे। उनका असुन्दर चित्रण देषबुद्धिदश आयोने किया हैँ। द्वविड 


लोगोकी भाषा सस्क्ृत न थी। वह भाषा प्राकृत थी, जिसके द्वारा वे 
अपने धार्मिक साहित्यका प्रचार करते थे। यह तामिल नामक 
द्रविद्द भाषाके अधिक सचन्निकट है। अत्यन्त प्राचीन तामिल साहित्य, 
विशेष्त टोलकप्पैयम' (70]7७]0]9777) चामक महत्त्वपूर्ण ग्रन्थसे 
उपरोक्त बातहोका समथन होता है। 

इससे यह प्रमाणित होता है कि जैनधर्मकी प्राचीनताकी जड कितनी 
गहरी है। वह वैदिक धर्मका न तो भग है, न उससे प्रभावित 
है। तुलनात्मक धर्मके विशेषज्ञ विद्यावारिधि श्री चम्प्तरायजी बैरिस्टरने 
अपनी झोधका यह परिणाम प्रकाशित किया हैँ! कि जैनधर्म वैज्ञानिक 
तथा सुव्यवस्थित है। वैज्ञानिक दार्शनिक विचारप्रणालीके अनन्तर 
रूपकय क्त (9/22077८७ ) धार्मिक विचारधारा प्रचलित हुईं। मूल 
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तत््वका आर बयान न रहनेसे रूपक तथा पौराणिकताने विवाद ओर द्वन्द 
प्रारभ कर दिया। वैज्ञानिक समन्वयकारी प्रणालीके प्रकाशमे विरोध, 
असभाव्यता आदि दोष क्षणमात्रमे नष्ट हो जाते है। वैज्ञानिक पद्धतिकों 
अगरीकार करनेवालोके वशजोकों आज जेन कहते है। जिन्होंने पहले- 
पहले रूपक या आलकारिक पौराणिकता को अपनाया बे हिन्दू कहे जाते 
है। इस दृ ष्टिसे जेनधर्म बेदिक धर्मसे पृवंबती सिद्ध होता है । 

सिन्ध्‌ नदीके तट पर अवस्थित मोहनजोदडो एवं हड़प्पा नामक 
स्थानोमे खुदाईके द्वारा जो आजसे पाच हजार वर्ष पूर्वकी भारतीय 
समृद्धि, विकास तथा सभ्यताकों बताने वाली महत्त्वपूर्ण सबसे प्राचीन 
सामग्री उपलब्ध हुई है, उससे भी जेनधर्मकी प्राचीनतापर प्रकाश 
पडता है और यह सूचित होता है कि प्राचीनतम सामग्री जैनधर्म तथा 
सस्झतिके स्वतत्र सदभावकों बताती हैं। जब कि आज विद्यमान सस्कृतियों 
और धर्मोका नामोनिशान नहीं मिलता, तब भी जेन-सस्क्ृतिका 
सद्भाव बतानेवाली महत्त्वपूर्ण सामग्री जैनधर्मकी प्राचीनताको प्रकट 
करती है। 

उक्त खुदाईमे उपलब्ध सील-मुहर न० ४४६ में डा० प्राणनाथ 
विद्यालकार-जैसे वैदिक विद्वान 'जिनेद्वर दब्दका सदभाव पढते हे। 
र।यबहादुर चंदा जैसे महान्‌ पुरातत्त्वज्ञका कथन है कि वहा की मोहरोमे 
जो मूर्ति पाई जाती है, उसमे मथुराकी ऋषभदेवकी खड़्गासन मूत्तिके 
समान त्याग अथवा वैराग्यका भाव अकित है। सील न० एफ० जी० 
एच० मे वैराग्य मुद्राके साथ, नीचेके भागमे, ऋषभदेवका सूचक बेलका 
चिह्न भी पाया जाता है ।' 


'िजकनननन>मनननभन+4 4 4+-++++4+०++-५ नानक», नभिनया ऑधितऊ 
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इस प्रकार महत्त्वपूर्ण सामग्रीके प्रकाशमें सेजर जनरल फरलाग 
एम० एु० एफ० आर० ए० एस० का यह कथन हृदयग्राही मालूम 
होता है-परश्चिमीय एवं उत्तरीय मध्यभारतका ऊपरी भाग ईसवी 
सनसे १५०० वर्षसे लेकर ८०० वर्ष पूर्व पर्येन्‍्त, उन तूरानियोके अधीन 
था, जित्तकों द्रविड कहते हे। उनमे सर्प, वृक्ष तथा लिगपूजाका प्रचार 
था। उस समय उत्तर भारतमे एक प्राचीन, अत्यन्त संगठित 


नल जनननभ- 33२. 3 न रमतन्‍ताक टन 
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मोहनजोदडोकी सील कीवेराग्ययुक्त कायोत्सर्ग मुद्रा तथा वृषस 
का चिह्न भगवान वषभदेवके प्रभावकों द्योतित करते हे । जिनको यह स्वी- 
कार करना आञपत्तिप्रद सालूस पडता है, उनको कमसे कम यह स्वीकार 
करना होगा, कि सिन्धु नदीकी सभ्यताके समय जेनधर्म था, जिसका प्रभाव 
सीलकू म्‌तति द्वारा अभिव्यक्त होता है। 

7 बॉक्‍क्त अ्रवतरणमस श्रीरामप्रसाद चन्दा सीलोको वृषभदेवकी द्योतक 
'बताते है । जो श्री चन्दा महाशयसे सहमत न हो, उन्हें यह सानना न्याय्य 
होगा, कि उस पुरातन कालमे एक ऐसी सभ्यता या सस्कृति थी, जिसे श्राज 
जेन कहते हे । उसका ,प्रभाव सील द्वारा भ्रकाह्षित होता है। अतः सील 
या तो जैन तीर्थंकर वृषभदेवको द्योतित करती है, अथवा जैन प्रभावकों 
सूचित करती हे । 
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धर्म प्रचलित था, जिसका दर्शन, आचार एवं उच्च तपदचर्या सुव्यवस्थित 
थी, वह जैनधर्म था। उससे ही ब्राह्मण तथा बौद्धधर्ममे आरम्भिक 
तपदचर्याके चिह्न प्रवद्ध हुए। आये लोगोके गगा अथवा सरस्वती 
तक पहुँचनेके बहुत पूर्व अर्थात्‌ ईसबी सन्से आठ सौ, नौ सौ वर्ष पहले 
होनेवाले तीर्थंकर पारसनाथके पूर्व बाईस तीर्थकरोने जेनियोकों उपदेश 
दिया था। 

फरलाग साहब इस परिणामपर पहुँचते हे कि 'जैनधर्मके प्रारभको 
जानना असभव है|” 

इससे यह भूम भी दूर हो जाता है कि जेनधर्म हिन्दू धर्ंकी बुरा- 
इयोको दूर करनेके लिए सशोवित-हिन्दूधर्म (700॥2८४&77) के रूपमें 
उदभूत हुआ। जैनधर्म मौलिक और स्वतत्र है। डा० ए० गिरनाठने लिखा 
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है- जेनधर्ममे मनृष्ययी उन्चतिके लिए सदाचारको अधिक 
महत्त्व प्रदान किया गया है। जैनधर्म अधिक मौलिक, स्वतन्त्र तथा 
सुब्यवस्थित है । ब्राह्मण धर्मकी अपेक्षा यह अधिक सरल, सम्पन्न एव 
विविधतापूर्ण हे और यह बौद्धधर्मके समान शून्यवादी नहीं है।” 
हिन्दूधमंका स्वरूप समझनेसे जैनधर्मकी स्वतन्त्रताका भाव अतायास 
हृदयगम किया जा सकता है। हिन्दूधर्मके प्रकाण्ड विद्वान्‌ सर राधाकृष्णन्‌ 
का कथन है कि “वेद हिन्द्धर्मका मूलाणर है। हिन्दू वह है, जिसने वेदके 
आधारपर भारतमे विकास प्राप्त किसी भी धर्मं परपराकों अपने जीवन 
एवं आचरणमे अपनाया हो |” लोकमान्य तिलकने लिखा है कि “जिसकी 
बुद्धि वेदको प्रमाण मानती है, वह हिन्दू है।” हिन्दू कानूनके विशेषज्ञ 
ड7० सर हरोसिह गौरका कथन है कि* हिन्दू शब्द शास्त्राधारपर अवस्थित 


_अनक« 
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नही है। मुसलिम विजेताओने इस' शब्दका निर्माण किया था। प० जवा- 
हरलाल नेहरूने लिखा हे कि- भारतवर्षके लिए हिन्द जब्दका व्यवहार 
होता है, जो हिन्दुस्तान शब्दका सक्षिप्त रूप है। परचम एथशिया, ईरान, 
टर्की, ईराक, अफगानिस्तान, ईजिप्ट तथा अन्यत्र भारतकों पहलेकी तरह 
आज भी हिन्द कहा जाता है। प्रत्येक भारतीय पदार्थकों हिन्दी कहते हे । 
हिन्दीका धर्मसे कोई सम्बन्ध नहीं है। भारतीय मुसलिम अथवा भारतीय 
ईसाई उतना ही हिन्दी है, जितना कि हिन्दूधर्मको माननेवाल।। अमेरिका- 
वासी सभी भारतीयोको हिन्दू कहते है, यह पूर्णतया मिथ्या बात नहीं है। 
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हा! थदि वे हिन्दी शब्दका प्रयोग करते तो पूर्ण सत्य कथन होता।” 
उनका* यह कथन विशेष ध्यान देने योग्य है- बुद्ध धर्म और जेनधर्म 
यथार्थमे हिन्दूर्म नही है ओर न वे बैदिकधर्म ही है, यद्यपि इनकी उत्पत्ति 
भारतवर्षमे ही हुई और वे भारतीय जीवन सस्क्रति तथा तत्त्वज्ञानके 
मुख्य अग है। भारतमे जो कोई बौद्ध अथवा जैन हो, वह भारतीय तत्त्वज्ञान 
और, सस्क्ृतिकी शत प्रतिशत कृति है, किन्तु धर्मेकी दृष्टिसे उनमेसे कोई 
भी हिन्दू नही है।* 

इस विवेचनसे यह स्पष्ट हो जाता है, कि जिस प्रकार पारसी, ईसाई, 
आदि धर्म वैदिकधर्म-जिसे हिन्दूधम॑ कहा जाता है-से पृथक्‌ है, उसी 
प्रकार जैन और बौद्ध भी परमार्थेत हिन्दूधर्म नहीं कहे जा सकते। सिधु 
नदीसे सिधु-समुद्र पर्यन्त जिसकी भूमिका है, वह हिन्दुस्थान है, और उसमें 
जिनके तीर्थस्थान है, अथवा जिनकी वह पितृ-भू है, उसे हिन्दू कहना चाहिए, 
ऐसी परिभाषा भी निराधार है एवं सदोष भी है। खोजा लोगो- 
की पृण्यभूमि भारत है। उनके घधमंगुरु आगाखान भारतीय है। अतः 
परिभाषाके अनुसार उनको हिन्दू कहता होगा, किन्तु यह प्रगट 
है, कि वे मुसलिमधर्मी होनेसे अहिन्दू मानें जाते हे। इसी प्रकार 
रोमन कैथलिक ईसाइयोके पूज्य गुरु सेण्ट जेवियरका निधन बबई 
प्रान्त्के गोवामें हुआ था, अत वह स्थल उनका तीर्थस्थान बन 
गया है, इससे परिभाषाकी दृष्टिसे उनकी परिगणना हिन्दुओमे होनी थी, 
न कि अहिन्दू ईसाइयोमे। ऐसा नही होता अत परिभाषा अतिव्याप्ति 
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दृषणयुकत है। हिन्दुस्थानके अग काइ्मीरमे परिभाषा नहीं जाती है, अत 
वह अव्याप्त दृूषण दूषित होनेके कारण धर्मकी दृष्टिसे जैन तथा बौढदों 
को हिन्दू माननेके पक्षकों प्रबल प्रमाणसे सिद्ध नहीं कर सकती है। 
ऐसी स्थितिमे जैनधर्मका स्वतन्त्र अस्तित्व अगीकार करना न्याय तथा 
सत्यकी मर्यादाके अनुकूल हैं। 

जैनधर्मका साहित्य मौलिक है। इसकी भाषा भी स्वतत्र है। इसका 
कानून भी हिन्दू कानूनसे पृथक हैं। ऐसी भिन्नताकी सामग्रीको ध्यानमे 
न रख कोई-कोई इसे आर्यधर्मकी शाखा' बतानेमे अपनेको कृतार्थ मानते 
हं। मद्रास हाईकोर्टके स्थानापन्न प्रधाव विचारपति श्रीकुमार- 
स्वामी शास्त्रीने हिन्दूर्र्मावलम्बी होते हुए भी सत्यानुरोधसे यह 
लिखा है आधुनिक शोधने यह प्रमाणित कर दिया है कि जैनधर्म 
हिन्दूधर्मसे मतभिन्नता धारण करनेवाला उपभेद नहीं है। जैनधर्मका 
उदभव एवं इतिहास उन स्मृतिशास्त्रो तथा उनकी टीकाओसे बहुत प्राचीन 
हैं जो हिन्दू कानून और रिवाजके लिए प्रामाणिक मानी जाती हैें। 
यथार्थ बात तो यह है कि जेनधर्म हिन्दूधमंके आधार-स्तभ वेदोको 
प्रमाण नहीं मानता। यह उन अनेक क्रियाकाण्डोकों अनावश्यक 
मानता है, जिन्हे हिन्दू लोग आवश्यक समझते हे।” 
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३२० जनशासन 


इस प्रसगमे बबई हाईकोट्टके न्‍्यायमूरति रागलेकरका यह निर्णय 
भी महत्त्वपूर्ण प्रतीत होता हे कि यह सत्य है कि जैन लोग वेदोको 
अपना धर्मग्रथ नही मानते। ब्राह्मणधर्मके समान वे मृतके क्रिया कर्म, 
श्राद्ध एवं स्वर्गीय व्यक्तिके लिए नवेद्य अर्पण करनेकी बातकों स्वीकार 
नही करते है । उनकी यह भी धारणा है कि औरस अथवा दत्तकपुत्रसे 
पिताकी आत्माकों कोई भी आत्मीय श्रेय नही प्राप्त होता। वे ब्राह्मण- 
धमंवाले हिन्दुओसे मृत व्यक्तिके शरीर-दाह अथवा गडानेके सिवाय 
अन्य क्रियाकाण्ड न करनेके कारण पृथक्‌ हैे। आधुनिक ऐतिहासिक 
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इतिहासके प्रकाशम ३२१ 


शोधसे यह प्रकट हुआ है कि यथार्थमे ब्राह्मण धर्मके सद्भाव श्रथवा 
उसके हिन्दूधर्म रूपमे परिवर्तित होनेके बहुत पूर्व जेंनधर्म इस 
देशमे विद्यमान था। यह सत्य है कि देशमे बहसख्यक हिन्दुओं 
के सपर्कंवण जैनियोमे ब्राह्मण धर्मसे सम्बन्धित अनेक रीति रिवदगज 
अचलित हो गए है।” 

यदि अधिक गभीरताके साथ अन्वेषण एवं शोधका कार्य 
किया जाय, तो जेनधर्मके विषयमे ऐसी महत्त्वपूर्ण बाते प्रकाझमे 
आवेगी, जिससे जगत्‌ चकित हो उठेगा। जो धर्म बृहत्तर 
भारतका धर्म रह चुका है, जो चद्रगुप्त सदृश प्रतापी नरेशोके 
समयमे राष्ट्रधर्म रहा है, उसकी बहुमूल्य सामग्री अब भी भूमर्भमे लुप्त 
है। भारतके बाहर भी जैनधर्मका प्रसार पुरातनकालमे रहा है। कुछ 
वर्ष पूर्व आस्ट्रियाके बृडापेस्ट नगरके समीपवर्ती खेतमे एक किसानको 
अगवान्‌ महावीरकी मूर्ति प्राप्त हुई थी।* 

एक पुरातत्त्ववेत्तावा कथन है -अगर हम दस मील लम्बी त्रिज्या 
(7१80775 ) लेकर भारतके किसी भी स्थानको केन्द्र बना वृत्त 
बनावे तो उसके भीतर निश्चयसे जेन भग्नावशेषोके दर्शन होगे।” 
जैनधर्मके प्रसार और पुरातनकालीन प्रभावका बोध होता है। 

जेनधर्मकी प्राचीनतापर यदि दार्शनिक शैलीसे विचार किया जाय, 
तो कहना होगा, कि यह अनादि है। जब पदार्थे अनादि-निधन है, तब 


स्से काका 
दस 
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३२२ जैेनशासन 


वस्तुस्वरूपका प्रतिपादक सिद्धान्त क्यो न अनादि होगा? इसे 
पद्धतिसे विकार करनेपर जैनधर्म विश्वका सर्वप्राचीन धर्म माना 
जायगा। यह धर्म सेवंज्ञ तीर्थकर भगवान्‌के द्वारा प्रतिपादित सत्यका 
पृणजस्वरूप है, क्षत” इसमे कालकृत भिन्नताका दर्शन नहीं होता 
ओर यह एकविध पाया जाता हूँ । स्मिथ सदृश इतिहासवेत्ताओने इसे 
स्वीकार किया है कि जैनधर्मका वर्तमान रूप (0768€४४ 40777 ) 
लगभग दो हजार वर्ष पूर्व भी विद्यमान था। बौद्धपाली ग्रन्थोसे 
भी इसकी प्राचीनताका समर्थन होता है। जैनशास्त्र बताते हे कि इति- 
हासातीत कालमे भगवान्‌ वृषभदेवने अहिसात्मक धर्मंको प्रकाशित 
किया, जिसको पुन पुत्र प्रकाशमे लानेका कार्य शेष २३ तीर्थकरोने 
किया। प्रावीनताके वदकोके लिए भी जेन सिद्धान्त महत्त्वपूर्ण है। 
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पराक्रमके प्राड्णस 


कुछ लोगोकी धारणा हे कि अब सम्पूर्ण विश्वमें वीरताकी क्रिया- 
त्मक शिक्षा देनेमे ही मानव जातिका कल्याण है। यह युग ४िप्रा- 
ए४ए8४/ 0०7 ६6८४ 76६८४: -जाको बल ताहीको राज' की शिक्षा 
देता हुआ यह बताता है कि बिना बलगाली बने इस सघर्ष जौर प्रतिद्वन्द्रिता- 
पूर्ण जगतूमे सम्मानपूर्ण जीवन सभव नहीं। बलमृपास्व-शक्तिकी उपा- 
सना करो यह मत्र आज आराध्य है। दीन-हीनके लिये सजीव प्रगति- 
दील मानव-समाजमे स्थान नहीं है। उन्हें तो मृत्यकी गोदमे चिरकाल 
पर्यत विश्राम लेनेंकी सलाह दी जाती है। जैन आधचारयें बादीभ- 
सिंह सूरि अपने क्षत्रचूडामणिमे वीरभोग्या वसुन्धरा' लिखकर वीरता 
की ओर प्रगति-प्रेमी पुरुषोका ध्यान आकर्षित करते हे। हिंदू शास्त्र- 
कार इस दिद्यामे तो यहा तक लिखते हे कि बिना शक्ति-सचय किये 
यह मानव अपने आत्मस्वरूपकी उपलब्धि करनेमे समर्थ नहीं हो 
सकता। उनका प्रवचन कहता है नायमात्मा बलहीनेन लक्ष्य:। 
जनशास्त्रकारोनें इस सबधमे और भी अधिक महत्त्वकी बात कही 
है कि निर्वाण-प्राप्तिकि योग्य अतिशय साधनाकी क्षमता साधारण 
नि सत्त्व शरीर द्वारा सम्पन्न नही होती, महान्‌ तत्लीनता रूप शुक्‍ल- 
ध्यावकी उपलब्धि के लिए वजुद रीरी अर्थात्‌ वजुबृपभ-नाराच-सहननधारी 
होना अत्यत आवश्यक है।* 

कुछ लोगोकी ऐसी भी समझ है कि वास्तविक वीरताके विकासके 
लिये अहिसाकी आराधना असाधारण कटकका कार्य करती है। जअहिसा 
और वीरतामे उन्हें आकाग-पातालका अतर दिखाई देता है। वे लोग 
यह भी सोचते हैँ कि वीरताके लिये मास भ क्षण करना, शिकार खेलना 
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३२४ जेनगासन 


आदि आवश्यक हैं। अहिसात्मक जीवन शिकार तथा मासभक्षण- 
का मूलोच्छेद किये बिना विकसित नही होता । अत अहिसात्मक जैनधर्म- 
की छत्रछायामे पराक्रम-प्रदीप बराबर प्रकाश प्रदान नहीं कर सकता। 
यह जैनधर्मकी अहिसाका प्रभाव था जो वीरभू भारत पराधीनताके पाशमे 
ग्रस्त हुआ। एक बडे नेताने भारतके राजनेतिक अध पातका दोष जैन- 
धर्मकी अहिसाकी शिक्षाके ऊपर लादा था। ऐसे प्रमुख पुरुषोकी भान्त 
धारणाओपर सत्यके आलोकमे विचार करना आवश्यक है। अहिसात्मक 
जीवन वीरताका पोषक तथा जीवनदाता है। बिना वीरतापूर्ण अत करण 
हुए इस जीवके हृदयमे अहिसाकी ज्योति नहीं जगती। जिसे हमारे 
क्‌ूछ राजनीतिज्ञोने निदनीय अहिसा समझ रखा है यथार्थमें वह कायरता 
और मानसिक दुबंलता है। हस और बकराजके वर्णमे बाह्य धवलता 
समान रूपसे प्रतिष्ठित रहती है कितु उनकी चित्तवत्तिमें महान्‌ अतर 
है। इसी प्रकार कायरता अथवा भीझरुतापूर्ण वृत्ति और अहिसामे 
भिन्नता है । अहिसाके प्रभावसे आत्मझक्तियोकी जागृति होती है 
और आत्मा अपने अनत वीयंको सोचकर विरुद्ध परिस्थितिके आगे अजेय 
और अभयपूर्ण प्रवृत्ति करनेमे पीछे नहीं हटता। जिस तरह कायरता- 
से अहिसावानका वीरतापूर्ण जीवन जुदा हैं उसी प्रकार ऋरतासे भी 
उसकी आत्मा पूथक्‌ है। क्रतामे प्रकाश नहीं है। वह अत्यत अधी 
और पश्ुुतापूर्ण विचित्र मन स्थितिको उत्पन्न करती है। साधक अपनी 
आत्मजागृति-निमित्त करतापूर्"णं कृतियोसे बचता है, कितु बीरताके 
प्रागणमे वह अभय भावसे विचरण करता हैँ वह तो जानता हे- 
न में मृत्यु, कुतो भीति -जब मेरी आत्मा अमर है तब किसका भय 
किया जाय, डर तो अनात्मज्ञके हृदयमें सदा वास करता है। 

क्रताकी मुद्रा धारण करनेवाली कथित वीरताके राज्यमे यह जगत 
यथार्थ गाति और समृद्धिके दर्शनसे पूर्णतया वचित रहता है। कर सिहके 
राज्यमे जीवधारियोका जीवन असभ्नव बन जाता है। उसी प्रकार क्रता- 
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प्रधान मानव-समुदायके नेतृत्वमें अगाति, कलह, व्यथा और दु खका ही 
नग्न नर्तन दिखाई देगा। 

जब अहिसात्मक व्यक्तियोके हाथमो भारतकी बागडोर थी, तब 
देशका इतिहास स्वर्णाक्षरोमे लिखा जाने योग्य था। आज उस अहिसा 
के स्थानमे कही क्ररता और कही कायरताके प्रतिष्ठित होनेके कारण 
अगणित विपत्तियोका दौरदौरा दिखाई पडता है। बस्तुस्थितिसे 
अपरिचित होनेके कारण ही लोग भगवती अहिसाकों करता और 
कायरताके फलस्वरूप होनेवाल राप्ट्रीय. पतनका अपराधी बनाते 
है। लोगोन वीरताकों यूद्धस्थल तक ही सीमित समझा है कितु 
'साहित्यदर्तेणँ ने उसे दान, धर्म, युद्ध तथा दया इन चार विभागोसे 
यूक्‍त बताया है । जैनधर्मकी आराधना करनेवालोकों हम इस प्रकाशमे 
देखे तो हमे विदित होगा कि जेनधर्मका आलोक किस प्रकार जीवनकों 
प्रकाशपूर्ण बनाता रहा हैं। 

इतिहासके क्षेत्रमे भारतीय स्वातत्यके श्रेष्ठ आराधक महाराणा 
प्रतापको स्वेच्छासे अपनी सारी सपत्ति समर्पित करनेवाला वीर भागमा- 
शाह अहिसाका आराधक जैनशासनका पालक था। यदि भागाशाहने 


१ चंद्रगुप्त आदि जन नरेशोके शासनका इतिवृत्त इस बातका 
समर्थक है । 
२ स च दान-धर्म-युद्धईंवया च समन्वितव्चतुर्धा स्थात्‌ ।” 
“-सा० द० इलो. २३४,३ । 
३ “जा धनके हित नारि तज पति पूत तज पितु झीलहि सोई। 
भाई सो भाई लर॑ रिपुसे पुनि मित्रता मित्र तजे दुख जोई। 
ता धनको बनियां हू गिन्‍यो न दियो दुख देदाके आरत होई। 
स्वारथ आराय॑ तुम्हारो ई है तुमरे सम और न या जग कोई ।* 
“भारतेन्दु हरिदर्जंद्र । 


३२६ जैनशासन 


अपनी श्रेष्ठ दातवीरता' द्वारा महाराणाकी सहायता' न की होती तो 
मेवाडका इतिहास न जाने किस रूपमे लिखा मिलता। जैनशासनसे आदर्श 
गहस्थके दो मुख्य कर्तव्य बताये गये हे, एक तो वीरोकी बदना 
और दूसरा योग्य पात्रोकों औषधि, शास्त्र, अभय, आहार नामके 
चार प्रकारका दान देना है। एक जैन साधक शिक्षा देते हे- 
“धन बिजुरी उनहार, नरभव लाहो लोजिये।” आज भी जेन समाजमे 
दानकी उच्च परम्पराका पूर्णतया सरक्षण पाया जाता है। जैन अखबवारोसे 
इस. बातका पृष्ट प्रमाण प्राप्त होगा। असमर्थ जनोको इस सुन्दर शैलीसे 
समर्थ श्रीमान्‌ सहायता देते थे, कि लेनेवालेके कल्पित गौरवकी 
भावनाकों बिना आघात पहुँचे कार्य सपन्न किया जाता था। द्वानकी 
घोषणा कर दानवीर बननेके बदले सात्तिक भावापन्न धनी श्रावक 
गृप्त रूपसे सहायता पहुंचाया करते थें। सबनन्‍्दसूरि रचित 
जगडू-चरित्र” के आधारपर हरिजन (११ मार्च सनू १६४७, पृ० 
१४३) में एक लेख छुपा था, कि सबत्‌ १३१२ में कच्छ 
प्रान्तके भद्गेश्वरपुरमे श्रीमाली जेन जगडू नामक श्रावक बड़े सपन्न तथा 
दानशील थे, जो रात्रिके समय सोनेके दीनार-सिक्‍्का सयुक्त लाइ-समूह' 
को विपुल मान्नामे कुलीन लोगोको अर्पण करते थे। प्रत्येक प्रान्तके बडे- 
बृढोसे इस प्रकारकी साधर्मी वात्सल्यकी कथाएँ अनेक स्थलमें सुननेमे 
आती है। खेद है, कि आजके यूगमे यह प्रवृत्ति सुप्तप्राय हो गई है। 
अब नामवरीको लक्ष्य करके दान देनेका भाव प्राय सर्वत्र दिखाई पडता है। 





१ कर्ेल टाडके कथनानुसार यह धन २५ हजार सेन्यकों १२ वर्ष तक 
भरणपोषणमें समर्थ था।._ -ठाड राजस्थान १०२-३ 
२ स्वर्णदीनारसयुक्तान्‌ लाजपिण्डान्‌ स कोटिशः । 
निदायासपंयामास कुलीनाय जनाय च॥! 
“जगड्चरित्र ६।१३॥ 
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धर्मके क्षेत्रमे वीरता दिखानेमे भी जैन गृहस्थोका चरित्र उद्धात्त 
रहा है। बौद्ध शासकके अत्याचारके आगे अपने मस्तक न झुका 
मृत्युकी गोदमे सहर्ष सो जानेवाले, ताकिक अकलकदेवके अनुज बालक 
तिकलंकका धर्म-प्रेम वीरताका अनुपम आदर्श है। विपत्तिकी भीषण 
ज्वालामेसे निकलनेवाले जैन धर्मबीरोकी गणना कौन कर सकता हैं? 
इतिहासकार स्सिथ सहाशयते अपने भारतवर्षके इतिहास” में लिखा 
है कि चोलवशी पाण्ड्यनरेश सुन्दरने अपनी पत्नीके मोहवश वैदिक 
धर्मं अगीकार किया और जैन प्रजाको हिंदू धर्म स्वीकार करनेको बाध्य 
किया। जिनके अत करणमे जेनशासनकी प्रतिष्ठा अकित थी, उनने 
अपने सिद्धान्तका परित्याग करना स्वीकार नहीं किया। फलत उन्हें 
फासीके तख्तेपर टाग दिया गया। स्मिथ सहाशय लिखते ह-ऐसी 
परपरा है कि%००० जैनी फासीपर लटका दिये गये थे । उस पाशविक 
कृत्यकी स्मृति मदुराके विख्यात मीनाक्षी नामके मदिरमे चित्रोके 
रूपमे दीवालपर विद्यमान हैे। आज भी मदुराके हिंदू लोग उस स्थलपर 
प्रतिवर्ष आनदोत्सव मनाते है जहा जैनोका सहार किया गया था। इसे 
व्यतीत हुए अभी दो सदीका समय न हआ होगा जब कि प्रख्यात जैन- 
ग्रथकार पडितप्रवर टोडरमलजी, जयपुरके तत्कालीन नरेशके 
कोपवद हाथीके पैरोके नीचे दबवाकर मार डाले गये थे। इस प्रकार 
आत्माकी अमरतापर विश्वास कर सत्य और बीतराग धर्मके लिए परम 





१ वन्‍्छताए0ता छएलड 8४5 8000 (87 पंाठए॒8कावते) 0/ 
$#9600 (ख७8) ए&8 77फुबाल्त ऊैल्यकाए ० थी 48005 #88 
छ966# ए/#९8९"ए2त प्र एकाप0प5 जकएड & ६0 साई तए पाल मावं०08 
रण अक्षितेपा'9 छ678४ 86 ४ छ22वए ६002 77808 2८९7००७४2८० ६7९८ 
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इ्र्८ जनशासन 


प्रिय प्राणोका परित्याग करनेवाले जैन वीरोका पवित्र नाम धामिक 
इतिहासमे सदा अमर रहेगा। 

दयाके क्षेत्रमे जैनियोका महत्त्वपूर्ण स्थान है। आज जब कि जडवाद 
के प्रभाववश लोग मासाहार आदिकी ओर बढते जा रहे है और असयम- 
पर्ण प्रवृत्ति प्रवर्धभान हो रही है, तब जीवोकी रक्षा तथा सयमपूर्ण 
साधना द्वारा मनुष्य भवकों सफल करनेवाले पुण्य पुस्षोसे जैन 
समाज आज भी सपन्न है। श्रेष्ठ अहिसाके मन, वचन, काय, कृत, कारित, 
अनुमोदनापूर्वकं पालक प्रात स्मरणीय चारित्रचक्रवर्ती आचार्य 
आऔश"न्तिसागर महाराज सदृश बीतराग, परमशआन्त दिगम्बर जैन श्रमणो 
का रूदशाव दयाके क्षेत्रसे भी जेन सस्कृतिकों मौरवान्वित करता है। 
जैनअमणोके दिगम्बरत्वके गर्भमे उत्कृष्ट दयाका पत्रित्र भाव विद्यमान 
रहता है। एक विद्वाननें लिखा है-जेन मनिकी वीरता शान्तिपूर्ण 
है। प्रत्येक शौय॑सपन्न कार्यके पूवमे प्रवल इच्छाका सदभाव पाया 
जाता है, इस दृष्टिसे इसे क्रियाशील वीरता भी कहते है।” 

सम्राम-भूमिमे जो पराक्रम प्रदर्शित किया जाता है वह वीरताके 
नामसे विश्वविस्यात है। इस क्षेत्रमों भी जनसमाजका महत्त्वपूर्ण स्थान 
रहा हैं। साधारणतया जैन-तत्त्वज्ञानके शिक्षणसे' अपरिचित व्यक्ति यह 
भ्रान्त धारणा बना लते हे कि कहा अहिसाका तत्त्वज्ञान और कहा युद्ध- 
भूमिसे पद्मक्रम ? दोनोमे प्रकाश-अधकार जैसा विरोध है। कितु वें यह 
नही जानते कि जेनधर्मंमे गृहस्थके लिए जो अहिसाकी मर्यादा बाधी 
गई है उसके अनुसार वह निरथेक प्राणिवध न करता हुआ न्याय और 
कत्तंव्यपालन निमित्त अरत्र-शस्त्रका सचालन भी करता हैँ। इस विषयमें 
भारतीय इतिहाससे प्राप्त सामग्री यह सिद्ध करती है कि पराक्रमके प्रागण 
में महावीरके आराधक कभी भी पीछे नहीं रहे है। रायबहादुर महा- 
महोपाध्याय प० गौरीशंकर हीराचंद श्रोझ्लाने राजपूतानेके जैनवीर' 
की भूमिकामे लिखा है- वीरता किसी जातिविशेषकी सपत्ति नहीं हे। 


प्राक्रमके प्रागणमें ३२६९ 


भारतमे प्रत्येक जातिमे वीर पुरष हुए है। राजपूताना सदासे वीरस्थल 
रहा है । जैनधर्ममे दया प्रधान होते हुए भी वे लोग अन्य जातियोसे पीछे 
नही रहे हे। शताब्दियोसे राजस्थानमे मत्री आदि उच्चपदोपर 
बहुधा जेनी रहे है, उन्होने देशकी आपत्तिके समय महान्‌ सेवाएँ वी 
है, जिनका वर्णन इतिहासमे मिलता है।” भारतीय इतिहास-प्रसिद्ध 
सम्राट्‌ बिम्बसार-श्रेणिक जैनधर्मका आधार-स्तम्भ था। उसके पुत्र 
अजातनतत्रु-कुणिक' जैनधर्मके सरक्षक प्रतापी नरेश थे। कलिगं, 
उत्तर भारत तथा परिचिमोत्तर सीमाप्रातपर जैन नरेश नदवर्धनका शासन 
था। ग्रीकनरेश सिकदरके सेनापति सिल्युकसको* जैन सम्राट चद्रगुप्त- 
ने ही पराजित कर भारतीय साम्राज्यकी सीमाको अफगानिस्तान पर्यत 
विस्तारित किया था। स्सिथ महाशय ने लिखा है कि "में अब 
इस बातकों स्वीकार करता हूँ कि समवत यह परम्परा मूलमे यथार्थ 
है कि चद्रगुप्तने वास्तवमे साम्राज्यका परित्याग कर जैन मुनिका पद अगी- 
कार किया था। प्रतापी चद्रगुप्तकको आधुनिक अन्वेषणकार जैन प्रमा- 
१ यार गाछकाए 800 08लावेद्वा'ए ६79060735 0 ६708 उ्का5 
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३३० जैनशासन 


णित करने लगे है। डा० काश्ीप्रसाद जायसवाल जैसे विचारक 
विद्वान्‌ लिखते हे-पाचवी सदीके जैनग्रथ एवं परचादुवर्ती जैन शिलालेख 
यह श्रमाणिता करते हे कि चद्रगुप्त जैन सम्राट्‌ था, जिसने मुनि- 
राजका पद अगीकार किया था। मेरे अध्ययनने जैनशास्त्रोकी 
एतिहासिक बातको स्वीकार करनेको मुझे बाध्य किया है। मुझे 
इस बातको अस्वीकार करनेका कोई कारण नहीं दिखता कि 
हम क्यो न जैनमान्यताको स्वीकार करें कि चद्रगुप्तनें अपने 
राज्यकालके अन्तमे जैनधर्मको स्वीकार किया था, तथा राज्यका 
परित्याग करके जेनमुनिके रूपमे प्राणपरित्याग किए? इस बात 
को स्वीकार करनेवालोमे केवल में ही नही हूँ , राइस साहबने, जिनने 
श्रवणबेलगोलाके जैनशिलालेखोका भलीभाति अध्ययन किया है, इस 
बातके समर्थेनमे अपना निर्णय दिया है, अतमे स्मिथ महाशय भी इसी 
ओर झुक गये हे।” प्राक्तनविमर्शविचक्षण रायबहादुर श्रीनरसिहाचार्यका 
अभिमतऋ है कि-“चद्रगुप्त एक सच्चे वीर थे और उन्होने जैन शास्त्रा- 
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न सार सललेखना कर चद्रगिरि पर्वंतसे स्वर्गलाभ किया।” वे यह भी लिखते 
है कि श्रवणबेलगोलाके चंद्रबस्ती नामके चद्रगिरिपर अवस्थित मदिरकी 
दीवालोमे सम्राद चद्रगुप्तकके जीवनकों अकित करनेवाले चित्र हे। डा० 
यस॒० डबल्यू० टामसने भी यह लिखा है! कि चद्रगुप्त श्रमणोके भक्त्तिपूर्ण 
शिक्षणकों स्वीकार करता था जो ब्राह्मणोके सिद्धातोंके प्रतिकूल हे। 
जैनधमंविद्वेषी विप्रवर्गने जैसे जैन देवस्थान, झास्त्रभण्डार, जैन- 
मठ तथा जैन जनताके विनाशका निर्मंत्र कुर कार्य किया, उसी 
प्रकार उनने जैन महापुरुषके चरित्रपर कालिमा लगानेमें कमी 
नहीं की। प्रतापी सम्राद्‌ चद्रगुप्त मौर्य जेनधर्मके आरायक 
थे, वे क्षत्रिय कुलके शिरोमणि थे और उनने अपने जीवनका 
अन्त दिगम्बर जैन मूनिके रूपमे व्यतीत किया था।* यह बात 
आचीन प्राकृतके शास्त्र “तिलोयपण्णलि' से भी समर्थित होती है- 
“सउडघरेस्‌' चरिमो जिणदिक्ख धरदि चदगुत्तो य । 
तत्तो मउडघरा दुष्पव्बज्ज णेव गिण्हुति ॥ ४।१४८९१। 
मूक्ूटधर राजाओमे अतिम चन्द्रगुप्त नामके नरेशने जिनेन्द्र 
दीक्षा धारण की इसके पश्चात्‌ मुकुटधारी नरेश प्रन्नज्याको नही 
धारण करते हे । 
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खेद है कि अब तक भी ऐसे महापुरुषके उच्च कुलको बदलकर 
उन्हे मुरा नाईनके गर्भसे उत्पन्न बताया जाता है, तथा सरकारी 
शालाओ तकमे ऐसा प्रचार किया जाता है। 

बुद्धधर्म-भक्तरूपसे विख्यात धर्मंग्रिय सम्राट्‌ अशोकके साहित्यकों 
पढकर कुछ विद्वान अशोकके जीवनको जैनधर्मसे सबधित स्वीकार करते 
है। प्रो० कर्णदी धारणा है" कि अहिसाके विषयमे अशोकके 
आदेश बौद्धोकी अपेक्षा जैनसिद्धातससे अधिक मिलते है । आज जो अशोकका 
धर्मंचक्त भारत-सरकारने अपने राष्ट्रध्वजमे अलकृत किया हे, उस 
चक्र-चिहममे चौबीस आरोका सदभाव चौबीस तीर्थंकरोका प्रतीक 
मानना सम्यक्‌ प्रतीत होता है। स्वामी समन्तभद्गने चक्रवर्ती शान्ति- 
नाथ तीर्थकरके धर्मचक्रको ककणाकी किरणोसे सु सज्जित-दयादीधिति- 
धर्मचक्रम' कहा हैं। प्रत्येक तीर्थकरनो अपनी करुणामयी प्रवृत्ति 
और साधनाके पद्चात्‌ धर्मचक्रको प्राप्त किया है, अत धर्मंचक्र 
के सच्चे अधिपति २४ तीर्थंकरोकी पवित्र स्मृतिका प्रतीक अशोक 
स्तभका धर्मंचक्र हैं। इसके विरुद्ध प्रबल तकंपूर्ण सामग्रीका सद्भाव 
भी नहीं है। अजद्योकका जैनधर्मसे सम्बन्ध सिद्ध होनेपर धर्मंचक्रके 
आरोका उपरोक्त प्रतीकपना स्वीकार करना सरल हो जाता है। प्रतीत 
होता है, कि जैसे बिम्बसार श्रेणिकका जीवन प्व्वमे बौद्ध धर्माराधकके 
रूपमे था, और पद्चात्‌ रानी चेलनाके, जिसे विद्वेषी लोगोने घृणित चित्रित 
किया है (देखो जयशकरप्रसादका चद्रगुप्त नाटक), समर्थ प्रयत्नसे वह 
जैन धर्मावलम्ब्री' हो गया और वह जैन सस्कृतिका महान्‌ स्तभ हुआ, 
ऐसी ही धर्म-परिवर्ततकी बात अशोकके जीवनमे भी रही है। इस समन्‍्व- 
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यात्मक दृष्टिसे अश्योकको जेन तथा बोद्धधर्मके प्रचारकी बातोका 
विरोध नही रहता है। 

“राजावलिकथे नामक कन्नड ग्रथ अशोकको जैन बताता है। सहाकवि 
कल्हणने अपने सस्कृत ग्रथ' राजतरगिणी' में अशोक द्वारा 'काइमीरमे 
जैनधर्मके प्रचार करने का उल्लेख किया हैे। डा० दामस भी उपरोक्त 
बातका समर्थत करते हे। अबलफजलके आइने अकबरी' से भी 
अशोकका जीवन जैनघर्मसे सबधित प्रमाणित होता है। अशोकके उत्तरा- 
धिकारी सम्प्रतिके बारेमे “विश्ववाणी' मासिक पत्रिकाने १९४१ मे यह 
प्रकाशित किया था कि सम्राट सप्रतिने अरवस्तान और फारसमे जैन 
सस्कृतिके केद्र स्थापित किए थें। वह बडा शूरवीर तथा धामिक था। 
प्रो० पिशल और म॒कर्जी आदिका अध्ययन इस निष्कर्षको बताता हैं 
कि अशोकके नामसे विख्यात अनेक महत्त्वपूर्ण शिलालेख यथार्थमे सप्रति 
के हे। प्रियदर्शी रूपमे सप्रतिका ही वर्णन किया गया है। “#/0770776 
0 गेंशातदाए में सप्रतिको महानू वीर जैन नरेश और धर्म- 
प्र वर्धक कहा है, जिसने सुदूर देशोमे जैनधर्मके प्रचारका प्रयत्न किया था । 
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महाबद्य काव्यसे ज्ञात होता है कि वर्तमाव सीलोन-सिहलकी 
राजधानी अनुराधपुरमे “जैन मदिर था जोः स्पष्ठतया सिहल द्वीप मे जेन 
प्रभावको सू चित करता हूँ ।* 

महाप्रतापी एलसम्राट्‌ महामेघवाहन खारवेल महाराज जैन थे। 
उन्होने उत्तर भारतके प्रतापी नरेश पुष्यमित्रको पराजित किया था। 
नदनरेशोके यहा' भी जैनधर्मकी मान्यता थी। यह बात हाथीगुफाके 
शिलालेखसे विदित होती है। 

दक्षिण भारतके इतिहासपर दृष्टि डालनेसे ज्ञात है कि प्रतापी नरेश 
तथा गगराज्यके स्थापक महाराज कोगुणी वर्मतनने आचार्य सिह- 
नदिके उपदेशसे शिवमग्गाके समीप एक जिन मंदिर बनवाया था। इनके 
वशज अविनीत नरेशनें अपने मस्तकपर जिनेद्र भगवानकी मतति- 
विराजमान कर काबेरी नदीको बाढकी अवस्थामे पार किया था । एक 
शिलालेख मे इन्हे शौर्यंकी मूति तथा गज, अदरव एवं धन्‌विद्यामे प्रवीण 
बताया है। इनके उत्तराधिकारी दुविनीत नरेश प्रभु, मत्र और उत्साह- 
दक्तिसमन्वित महान्‌ योद्धा तथा विद्वानू थे। महाराज नीतिमार्ग 
और बूतग जिनधर्मंपरायण राजा थे ।* बूतग शास्त्रज्ञ और दस्त्रज्ञ 
विख्यात था। महाराज मारसिह गगवशके शिरोमणि पराक्रमी निर्भीक, 
धामिक जैन नरेश थे। पाचवी सदीमे कदब नरेश मुगेश वर्मा और 
उनके पुत्र रविवर्मा अपने पराक्रम ओर जैनधर्मके प्रेमके लिए प्रख्यात 
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थे। रविवर्माने कार्तिक सुदीके अप्टाहिका पर्वको महोत्सवपूर्वक मनाने 
की राजाज्ञा* प्रचारित की थी। 

राष्ट्रकूटोमे जैनधर्मकी विज्येष मान्यता थी। सम्राट अमोघवर्ष 
जिनेन्द्रभक्त, विद्वान, पराक्रमी, पुण्यचरित्र तथा व्यवस्थापक नरेश थे। 
उनका विश्वक चार विस्यात नरेशोमे स्थान था। नवमी सदीका एक 
अरब देशगका यात्री लिखता हैँ कि अमोधघवर्पषके राज्यमे स्वे-प्रकार 
की सुब्यवस्था थी! लोग शाकाहारी थे। सन्‌ ८५१ में एक दूसरा अरब 
का यात्री लिखता है- अमोधवर्षंके राज्यमे धन सुरक्षित था, बोरी- 
डकेतोका अभाव था, वाणिज्य उन्न तिके शिखरपर या, विदेशियोके 
साथ सम्मानपूर्ण व्यवहार होता धा।” राष्ट्रकूट वशमे बकेय, श्री- 
विजय, नरसह आदि अनेक पराक्रमी जन प्रतापी पुरुष हुए हैं। 
अमोधवर्षने अपने जीवनके सध्याकालमें दिगबर जैनसनिकी मुद्रा भगवत्‌- 
जिनसेनाचार्यके आध्यात्मिक प्रभाववत् धारण की थी। राष्ट्रकूटवश 
के जैनवीरोंके चरित्रके अध्येता विद्वान्‌ डा० अल्टेकर अपनी पुस्तक 
राष्ट्रकूटमे लिखते है- जेन नरेंशों तथा सेनानायकोके ऐसे कार्योको 
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देखते हुए यह बात स्वीकार करनेमे हम असमर्थ हे कि जैनधर्म तथा बौद्ध 
धर्मकी शिक्षाके कारण हिंदू भारतमे साम्रामिक शौयंका ह्ास हुआ है।” 
धारवाड, बेलगाव जिलोमे शासन करने वाले महामडलेश्वर 
नरेशोमे महान्‌ योद्धा मेरद, पृथ्वीराम, शातिवर्म, कलासेन, कन्नकेर, 
कार्तवीयं, लक्ष्मीदेव, मल्लिकार्जुन आदि जैनशासनके प्रति विशेष 
अनुरक्त थे। दशवीसे तेरहवी सदी तक कोल्हापुर, बेलगावमे अपने 
पराक्रमक द्वारा शातिका राज्य स्थापित करनेवाले शीलहारनरेश जेन 
थे। महाराज विक्रमादित्यने चालुक्योपर आक्रमण किया था। उनको 
कलिकाल विक्रमादित्य भी कहते थे। जिनधर्मके प्रति विशेष भक्तिवश 
उन्होने कोल्हापुरके जिनमदिरके लिये बहुत भूमिदान' की थी । सामत 
पराक्रमी निम्ब महाराजने कोल्हापुरके विख्यात लक्ष्मीमदिरके समीप 
भगवान्‌ नेमिनाथका कलापूर्ण जिनमदिर बनवाया था, उसके बाह्य 
भागमें ७२ खड़गासन दि० जेनमूतिया विद्यमान हे। किन्तु आज वह 
वेष्णव मन्दिर बना लिया गया है। भगवान्‌ नेमिनाथके स्थान पर विष्णु 
की मूर्ति रख दी गई है। 
रजैत सेनापति बोप्पण को एक शिलालेखमे बडा प्रतापी बताया है। 
पाचवीसे बारहवी शताब्दी पयंत मैसूर, मुबई प्रात एवं दक्षिण भारतसे 
चालक्यवशीय जेन नरेशोका शासन था ।* इनमे सत्याश्रय द्वितीय 
१. 80776 जाई खा ब्याए्‌5 थापे ॥9767088 
श ९ थाएॉ6 #88 दाबाएलपे #8४तें5.. 506878089/77]7 
पए8 ०2ट27796व4 ६08४ ए808 ०7 सरि्याश#28 .. 40 ६76 995845 


(ज80 ६९69) ण &0ण/द्वएप कार्व 76: ४०0पॉ ॥9ए8 720शए८वपें 
हक 6 ॥6 म्रक्वाव3 ० 2 846ए0.--*पादे।486/ 40९०. 
छ. 7॥ 


३... 09वें " 
8. 706 एकरपॉटएछकड छछा९४ ज़रापरीएफ वेंग्पओऊ 276 ए#8०क: 


डफ्फ़्‌एण-6758 ता जक्काशाा -ऐए.. #फ्राएि माई ए् पता 9. 44%, 


रे३० जैनशासन 


मैसरका प्रसिद्ध चामृण्टी पर्वत! मारबल जैनतीर्थंके नामसे बारहवी 
दताब्दीमे प्रस्यात था। श्वुगेरी, जो शकराचार्यका विशिष्ट स्थान है, जैन- 
धर्मका महत्त्वपूर्ण स्थान था. । महाराज नरसिहके वीर सेनापति हल्लने श्रमण- 
बेलगोलामे सुन्दर जैन मदिर बनवाए 4े। होयसाल राज्यके अतिम 
नरेशह्॒य जैन थे। ईसवो सन्‌ ११६० को शिलालेखमे राचमलल और 
मारसह द्वितीयके प्रधान सेनापति चामुडरायका उत्लेख आया है। 
इनके विषयमे कहा जाता है-चामुडरायसे बढकर वीर से निक, जेन- 
धर्मंभक्त सत्यनिष्ठ व्यक्तिका कर्नाठकने कभी भी दर्शोत नहीं 
किया ।” जैनश्ास्त्रोमे चामुडरायकी धामिकताकी प्रशसा की गईं है। 
अपने जीवनमे चामुडरायकों लगभग १८ बार यद्धस्थलमे अपने पराक्रम 
को सफल प्रमाणित करदेका अवसर प्राप्त हुआ। शौयं॑मूर्ति चामुडरायका 
साहित्यिक जीवन भी विशेष महत्त्वपूर्ण हे। सम्राम-भूमिमे इन्होने श्रेष्ठ 
अहिसापूर्ण प्रवृत्ति करनेवाले महामुनियोके धर्माचरणको समझानेवाला 
चारित्रसार नामक ग्रथ लिखा। इनके समान जिनधमं भक्त सेनापति 
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हलल्‍ल और अमात्य गयका नाम आता है। हत्लने श्रवणवेलगोलामे 
चतुविशति जिनालय बनवाया था। दक्षिण भारतकी जैन वीरागनाओमे 
जक्कैयावी, जक्कलदेवी, सवियव्वी, भेरवीदेवी विशेष विख्यात हे । महारानी 
भैरवी देवीने युद्धभूमिमे अपने पग्रतिपक्षीके दात खट्टे किए थे। 
इस प्रकार दक्षिण भारतका इतिहास और वहाके महत्त्वपूर्ण अगणित शझिला- 
लेख जैनवीर प्‌ रुषोके पराक्रम तथा शौर्य॑को स्पप्टतय्ग प्रतिपादित करते 
हे। 

श्रीविश्वेश्वरनाथरेऊ कृत भारतके प्राचीन राजवद्' (पृष्ठ २२७-२८) 
और रायबहाढुर ओकाजीके राजपूतानाका इतिहास” (पृष्ठ ३६३) से 
विदित होता है कि वीरभूमि राजपूतानामे शासन करनेवाले चौहान, 
सोलकी, गहलौत आदि जैनवर्मावलबी वीर पुरुष थे। अजमेरके नरेश 
पृथ्वीराज प्रथमने जैनमुनि अभयदे वर्क प्रति अपनी भक्त प्रदर्शित की थी। 
उसने रणथभोरक जैनमदिरकी सुवर्गजटित दहलान बनवाई थी। पृथ्वीराज 
द्वितीय जैनधर्मक सरक्षक थे। उनके चाचा महाराज सोमेश्वर जैन- 
धर्मक प्रेमी थे। सोलकी नरेश अश्वराज तथा उनके पृत्र अत्हण देव 
जिनभकक्‍त थे। परिहारवशी काक्कूक नरेंग कीलतिशाली तथा जैनधमा- 
वलबी थे। महाराज भोजक सेनापति कुलचद्र जैन थे। सोलकी नरेश 
मूलराजने अनहिलवाडामे मनोज्ञ जिनमदिर बनवाया था। प्रतापी नरेश 
सिद्धराज, जयसिहके मत्री मुझ»जल और झ्ातु जैन थे। महाराज 
कमारपाल अनेक युद्ध-विजेता तथा जिनबर्मे-भकक्‍त थे। उन्होने 
अशोककी भाति धर्मप्रचारमे अपनी शक्ति लगाई थी, अनेक 
जैनमदिरोका निर्माण तथा हजारो प्राचीन श्ाास्त्रोका सग्र ह कराया था। 
राठौरनरेश सिद्धराज जैन थे। मम्मट तथा धवल महाराज भी 
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जैनधर्मी थे। मारवाडक नरेश विजयसिहके सेनापति डूमराज जैनने 
अठारहवी सदीक महाराष्ट्रोके साथको युद्धमे प्रशसनीय पराक्रमका 
परिचय दिया था। बीकानेरके दीवान एवं सेनानायक अमरचद जी 
जैनने मटनेरवाले जबताखाको युद्धमे जीता था। वीरशिरोमणि जिन- 
भकक्‍त सोलकी राज्यके मत्री आभूने यवनोकों पराजित कर अपने 
राज्यको निरापद किया था। स्मिय और कर्तिगहमने जिस वीर सुहल- 
देवको जैन माना है, उसने बहराइचमें मुस्लिम सैन्यकों पराजित किया 
था। उस समय यवन पक्षने वडी विचित्र चाल खेली थी। अपने समक्ष 
गोपक्ति इकट्ठी कर दी थी। इससे गोभकत हिदूसेन्य और शासक 
कि-कत॑व्यविमूढ हो स्तब्ध हो गए थे और सोचते थे-यदि हमने शत्रुपर शस्त्र- 
प्रहार किया तो गोबधका महान्‌ पाप हमारे सिरपर सवार हो हमे नरक 
पहुँचाये बिना न रहेंगा। ऐसे कठिन अवसरपर वीर सुहलदेवने 
जैनधर्मकी शिक्षाका स्मरण करते हुए आक्रमणकारी तथा अत्याचारी 
यवन सैन्यपर वाणवर्षा की और अतमे जयश्री प्राप्त की । 

इससे यह बात प्रमाणित होती है कि भारतीय इतिहासकी दृष्टिमे 
जैनशासको तथा नरेशोका पराक्रमके क्षेत्रमे असाधारण स्थान रहा है। 
यदि भारतवर्षके विशुद्ध इतिहासकी, वैज्ञानिक प्रकाशमे सामग्री प्राप्त 
की जाय और उपलब्ध सामग्रीपर पुत्र. सूक्ष्म चितना की जाय तो जैन- 
दशासनके आराधकोके पराक्रम, लोकसेवा आदि अनेक महत्त्वपूर्ण 
बातोका ज्ञान होगा। विशुद्ध इतिहास, जो साप्रदायिकता और सकीर्णताके 
पकसे अलिप्त हो यह प्रमाणित करेगा कि कमसे कम समस्त भारत- 
वर्षमे भगवान, महावीरक पवित्र अनृशासनका पालन करनेवाले जैनियों 
द्वारा भारतवर्षकी अभिवद्धिमों अवर्गनीय लाभ पहुचा है। आज कही 
भी जैनधमंके शासक नरेश नहीं दिखाई देते। इसका कारण एक यह 
भी रहा हैँ कि देशमे जब भी मातृभूमिकी स्वतत्रता और गौरक्षाका अवसर 
आया है तब प्राय जैनियोने स्वाधीनताके सच्चे पक्षका सुर्र्थन किया 
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और उसके लिए अपने सर्वेस्व तया जीववनिधिकी तनिक्र भी 
परवाह न की। आज जो अनेक नरंश द ष्टियोचर होते है उनकी भी वही 
गति होती, जो भारतीय स्वाधीनताके लिए मर मिट्नेबालोकी 
हुई, अथवा भारतका इतिहास ही बदल गया होता, यदि ये अपने स्वार्थकों 
प्राधान्य 6 विरोधी पक्षसे मिलकर साम्राज्यप्राप्तिका पुरस्कार पानेकी 
स्वार्यपूर्णं नीतिको न अपनातें। फटके विष फैलनेपर अनेक 
अवसरवादियोने अपनी स्वार्थरक्षाका ध्याव किया, इसलिये वे विशेष 
उन्नतिशील दिखाई दिए। निजञाम यदि ब्रिटिश साम्राज्यवादियोका 
ए०ाएपो।ए-ईमानदार साक्षी न बनता, तो अग्रेजी राज्यमे उन 
हजरतका भारतीय नरेशोमे ऊचा आसन न होता। हमारी तो धारणा 
ह कि निजामों नीतिपर न चलनेके कारण यद्यपि अनेक जैन नरेश केवल 
इतिहासके पृष्झोमे स्मरणोय रह गये है पर उनका अपने सिद्धान्त पर 
मर मिटना भो इस प्रकारके अस्तित्वसे अच्छा है। आज कालचक्रके 
प्रसाद सु जो नवीन परिवततेन हुआ, वह सर्वत्र विदित है। 

पर्वोक्त विचारकी प्‌ ष्टि वास्तविक घटनाओसे सम्बन्ध रखती हैं। जब 
सन्‌ १६३४५ में हम दक्षिण कर्नाठक पहुचे थे, तब हमे मूडबिद्री (मगलोर) 
में पुरातन जेनराजवज्ञके टिमटिमातें हुए छोटसे दीपकके समान श्रीयुत 
धर्मसाम्राज्येयासे यह समझने का अवसर मिला, कि किस प्रकार उन लोगो 
की राज्यशक्ति क्षीण और नप्ट हुई। उन्होने बताया कि जब हैदरअली, 
टीपू सुलतान आदिका अग्रेजोसे युद्ध चल रहा था, उस समय हमारे पूर्वजोने 
अग्रेजोका साथ नहीं दिया था और कटनीतिके प्रसादसे जब जयमाला 
अग्रेजोके गलेमे पडो तब हम लोगोफो अपने राज्यसे हाथ 
धोना पडा। इस प्रकाशमे यह बात दिखाई पडती,है कि किस प्रकार जैन 
नरेशोकी अपना अस्तित्व तक खोना पड़ा। स्वाथियोकी निगाहमे 
जहा वे असफल माने जायेंगे, वहा स्वाधीनताके पुजारियोके लिये वे 


लोग सूरत्वसम्पन्न दिखाई पडेगे। 
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भारतवर्षेने अपनी असहाय अवस्यथामे स्वाधीनताके लिये जो अहि- 
सात्मक राष्ट्रीय सम्राम छेडा है, उसमे भी जैनियोने जन, धन, जीवनके 
द्वारा राष्ट्रकी असाधारण सेवा की है। यदि राष्ट्रीय स्वाधीनताके सग्राममे 
आहुति देनेवालोका धर्म और जश/तिके अनुसार लेखा लगाया जाय तो 
जैनिगोका विशेष उल्लेखनीय स्थान पाया जायगा। प्राय स्वतत्र व्यव- 
सायशील होनेके कारण जैनियोने काग्रेसके नेताओकी गद्ीपर बैठनेका 
प्रयत्त नहीं किया और वे सैनिक ही बने रहे, इस कारण सेना- 
नायकोकी सूचीम॑ समुचित सख्य' नहीं दिखाई पडती। सुभाष बाबूने 
जो आजाद हिंद फौजका संगठन किया था, उसमे भी अनेक 
जैनोने भाग लेकर यह स्पष्ट कर दिया कि जैनियोकी शिक्षा सग्राम-स्थलमे 
सत्य और न्यायपूर्ण स्वत्वोके सरक्षणनिमित्त साधारण गृहस्थकों सहास्त्र 
सग्रामसे पीछे कदम हटानेकों नहीं प्रेरित करती। आजादीक मेदानमे 
वबीरोको आगे बढे चलोका ही उपदेश दिया गया है। जैनधर्मकी शिक्षा 
वीरत,को सजग करनेकी उपयुक्त मनोभूमिका तैयार करती है। आत्मा 
किस प्रकार ससार के जालसे छ टकर शाश्वतिक आनन्दमय मुक्तिको 
प्राप्त करे इस ध्येयकी पूर्तिनिमित्त जैन साधक कष्टोसे न घबडा कर विपत्ति 
को सहषे आमत्रित कर स्वागतके निए तत्पर रहता है। तत्त्वा्थ सृजकारने 
कहा हे-“धर्ममार्गसे विचलित न हो जावे तथा कर्मोकी निर्ज॑रा करनेके लिये 
कष्टोको आमत्रण देकर सहन करना चाहिये ।” भौतिक सुखोका परित्याग 
कर आत्मीक आनन्दके अधीरवर जिनेन्द्रोकी आराधनाके कारण सासारिक 
भोग-लालसासे विम्‌ृख होते कतंव्यनिष्ठ व्यक्तिको बिलम्ब नहीं लगता, 
अत सत्यपथपर प्रवृत्ति निमित्त प्रामोत्सर्ग करना उनके लिये कोई बडी बात 
नही रहती। सिसरोने कहा है- 

९० 77670 080 726 078०९, 90 शाशोर5 (७7 £706 
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बुरी चीज मानता है वह वीर नहीं हो सकता तथा जो सुखको सर्वश्रेष्ठ 
मानता है, वह सयमी नहीं बन सकता।” इस प्रकादसे यह स्पष्ट होगा, 
कि जेनधमंकी शिक्षाये वीरताके लिये कितनी अनू कूल तथा प्रेरक हैं। जो 
जरा भी सुखोका परित्याग नहीं कर सकता, वह जीवन उत्सर्गकी अग्नि- 
परीक्षामे कंसे उत्तीणं हो सकता है? जेम्स फ्रूडन आजक भोगाकाक्षी 
तरुणोकी इन शब्दोमे आलोचना की है, “४०परा9 767 तैंसरद्याए 
रण गराक्ाए्वणा इकते परा७006 ४0 58८५गी९06 8 शआ7॥९९ 
00688परा'2. 

इस विवेचनसे यह स्पष्ट हो जाता है कि जैनधर्मका शिक्षण पराक्रम 
और शौयंसे विमुख नहीं कराता है। भारतवर्षमे जबतक जैन- 
शिक्षाका तथा जेनदृष्टिका प्रचार था, तब तक देश स्वतत्नताके शिखरपर 
समासीन था। जबसे भारतवर्षने ऋरता, पारस्परिक कलह, भोगलोलुपता 
तथा स्वार्थपरताकी जघन्य वृत्तियोका स्वागत किया और साम्प्रदायिकता 
की विक्वृत दु ष्टिसे वैज्ञानिक धर्मप्रसारके मार्गगे अपरमित बाधाएँ डाली 
तथा धामिक अत्याचार किए तबसे स्वाधीनताके देवता कूच कर गए 
और द॑न्य, दुर्बंहता तथा दासताका दानव अपना ताडव नृत्य दिखाने 
लगा। एक विद्वानूने जैन अहिसाके प्रभावका वर्णन करते हुए कहा था- 
“यदि १५ लाख जैनियोकी अहिसा लगभग ४० कोटि मानवसमुदायकी 
हिसनवृत्तिकों अभिभूतकर उसपर अपना प्रभाव दिखा सकती है, तब 
तो अहिसाकी गजबकी ताकत हुई।” ऐसी अहिसाके प्रभावक आगे दासता 
और दभरूप हिसनवृत्तिपर प्रतिष्ठित साम्राज्यवादका झोपडा कअ्षणभरमे 
नष्ट-प्रष्ट हुए बिना नहीं रहेगा। वास्तवमे देखा जाय तो भारत- 
वर्षके विकास और अभ्युत्थानका जैनशिक्षण और प्रभावके साथ घनिष्ठ 
सबंध रहा है। निष्पक्ष समीक्षककों यह बात सहजमे विदित हो जायगी। 
कारण जब जैनधर्म चद्रगुप्त आदि नरेशोके सामाज्यमें राष्ट्रधर्मं बन करोडो 
प्रजाजनोका भाग्यनिर्माता था, तब यहा यथार्थमे दूधकी नदिया बहती 
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थी। द्राचरणका बहुत कम दर्शन होता था। लोगोकों अपने घरोमे 
ताले तक नही लगाने पडते थे। स्वय की भूल और दूसरोके अत्या- 
चारोके कारण जबसे जैनशासनके ह्वासका आरभ हुआ तबसे उसी अनु- 
पातसे देशकी स्थितिमे अन्तर पडता गया। प्रो आयगर सदृश उदारचरित्र 
विद्वानोंके निष्पक्ष अध्ययनसे निष्पन्न सामग्रीसे ज्ञात होता है, कि जेन- 
धर्म, जैनमदिर, जैनशास्त्रों तथा जैनधर्माराधकोका अत्यन्त क्रतापूर्ण 
रीतिसे शैव आदि द्वारा विनाश किया गया। वे लिखते है, कि पेरियपुराणम्‌ 
में वणित शौव विद्वान तिरज्ञान सबधरके चरित्रसे ज्ञात होता है कि पाड्य 
नरेशने जैनधर्मका परित्याग कर दौैवधर्म स्वीकार किया और जेनो पर 
ऐसा अत्याचार किया, कि जिसकी तुलना योग्य दक्षिण भारतके धामिक 
आदोलनोके इतिहासमें सामग्री नहीं मिलेगी। सम्बन्धर रचित प्रति 
दस पद्मयमे एक ऐसा मारमिक पद्य है जो जैनियोके प्रति भयकर विद्देषको 
व्यक्स करता है। इस पाडय नरेशका समय ६५० ईस्वी अनुमान किया 
जाता है। ऐसे ही अत्याचारोक कारण जैनधर्म पल्‍लव नरेशोक यहा अत्य- 
धिक विपत्तिसे आक्रान्त हुआ। जैनधर्मके परम विद्वेषी सबधरके प्रयत्नसे 
जैनोक हिन्दुओ द्वारा सहारके चित्र मद्राके मीनाक्षी मन्दिरके स्वर्ण- 
कमल युक्त सरोवरके मडपकी दीवालमे सुरक्षित रखे गए। इतने 


अंक ऋाभायाक 





नीयत नलीऊ, 
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मात्रसे सतुष्ट न होनेके कारण ही मानो उस दुर्घटनाका अभिनय वर्षमें 
होनेवाले द्वादश उत्सवोमे से पाच उत्सवोमे किया जाता है। 

बसवराजके नेतृत्वमे लिगायतोने कलचूर्य राज्यसे जेनियोका १२वीं 
सदीक अतमे सहार किया । 

तिरुज्ञान सबधरके समयमे अप्परस्वामी एक और दौव साधुने जेन- 
धर्मके सहार करानेमे अग्निमें घृताहुतिका कार्य किया । अप्परस्वामी 
के बारे मे कहा जाता है, कि वह पहले जन था, पश्चात्‌ एक विशेष घटना 
से अप्परस्वामीने दशैवधर्म अगीकार कर लिया। इस कार्यमे उनकी बहिन 
की बडी तत्परता रही। अप्परस्वामीके पेटमे एक बार बडी पीडा उठी, 
अप्परस्वामीने शिव मदिरमे पहुँचकर भक्ति की, इससे पेटकी पीडा दूर 
हो गई, और वह कट्टर शैव हो गया। साप्रदायिकोने यह प्रयत्न किया कि 
उन लोगोकी जैन हिसिनी नीति पर आवरण पड जाय, और उल्टा जैनियों 
को उतके हिसनके लिए प्रयत्नशील रहनेका दोषी बनाया जाय, किन्तु 
मदुराके मीनाक्षी मन्दिरकी जैन सहारकी चित्रावली, सहारस्मृति उत्सव 
मनाना तथा “पैरिय्यपुराणम्‌ में जेनधर्मके प्रति विषपूर्ण उद्गार प्रोफेसर 
आयगरके इस कथनको पूर्णतया सत्य प्रमाणित करते है कि इनके निमित्तसे 
जो सहारका कार्य हुआ है वह ऐसा भयकर है, कि उसकी तुलनाकी सामग्री 
दक्षिण भारतमे कही भी नही मिलेगी। 

आज जैनधर्मके आराधक थोडी सख्यामे रह गए और अन्य धर्मपालको 
की जनगणनामे असाधारण अभिवृद्धि हुईं। यदि आत्मविकास और अभ्यु- 
दयके तत्त्व जैनधर्मके शिक्षणमे न होते तो देशक॑ ह्वास और विकासके साथ 


/ अिलन्‍सननम 
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स्वामीपर लेख । 


हे४६ जैनशासन 


अनुपात सबंध अथवा अन्वय-व्यतिरेकभाव नहीं पाया जाता। जिस 
जेनशासनमे ईश्वरकी दासताकों भी स्वीकार न कर बौद्धिक और आत्मिक 
स्वाधीनताका चित्र विश्वकें समक्ष रखा, जिस शिक्षणके द्वारा अगणित 
आत्माओने कर्म-शत्रुओका सहार कर परम-निर्वाण रूप स्वाधीनता प्राप्त 
की, उस धर्मक शिक्षणमे व्यक्तिगत व राष्ट्रके पतनका अन्वेषण मृगका 
मरीचिकामे पानी देखने जैसा है। 

जैन साधकका आदर्श भगवान्‌ शातिनाथ सदृश चक्रवर्ती तीर्थकरका 
चरित्र रहता है, जिसने साम्राज्यकी अवस्थामे नरेद्रचक्र पर विजय प्राप्त 
की थी और अन्तमे भोगोको क्षणिक और निस्सार समझ मोह-शन्रुके 
नाशनिमित्त अत -बाह्य दिगम्बरत्वको अपनाकर कर्मसमूहको नष्ट किया। 
वास्तवमे विकास और प्रकाशका मार्ग वीरता हैं। इस वीरतामे दीनोका 
सहार नहीं होता। यह वीरता अन्याय और अत्याचारकों पनपने नही 
देती। जैनधर्म प्रत्येक प्राणीकों महावीर बननेका उपदेश देता है और 
कहता है -बिना महावीर बने तुम्हे सच्चा कल्याण नहीं मिल सकता, 
महावीरकी वृत्ति पर ही व्यक्ति अथवा समष्टिका अभ्युदय और अभ्युत्थान 
निर्भर है। कहते है, एक प्रतापी राजा अपने विजयोल्लासमे मस्त हो, 
सोचता था, कि इस जगतूमे ऐसा कोई व्यक्ति नही बचा, तो मेरे समक्ष अपने 
पराक्रमका प्रदर्शन कर सके, उसी समय छोटेसे निमित्तसे उसे क्रोध आगया, 
नेत्र रक्‍्तवर्ण हो गए। कुछ कालके उपरान्त अन्त करणमे शान्तिका 
शासन स्थापित होने पर विवेक ज्योति जागी, तब उसे यह भान हुआ, 
कि मेरी महान्‌ विजयकी कल्पना तत्त्वहीन है, मेने अपने अन्त करणमे 
विद्यमान प्रच्छन्न शत्र्‌ कोधादिका तो नाश ही नही किया । तब बह लज्जित 
हुआ। आचार्य वादीभसह लिखते हे, जब जीवधरक्मार काप्ठागारके 
अत्याचारकी' कथा सुनते ही अत्यन्त क्रुद्ध हो गया था, तब झा्यनदी 
गुरुते यही तन्‍ब समझाया था, वत्स, सच्चे शत्रु पर यदि तुम्हे रोष है, तो 
इस क्रोध पर क्यो नहीं कद होते, कारण इसने तुम्हारे निर्वाण-साम्राज्य 
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तकको छीन लिया है। जीवधरक्‌मारने अपने पराक्रम, पुरुपार्थ एवं 
पुण्य के प्रभावसे अपने राज्यको पुन श्राप्त तो कर लिया, किन्तु आत्म- 
साम्राज्यको प्राप्त करनेके लिये अन्तमे उन्हे सब अनात्म पदार्थोका परित्याग 
कर जिनेन्द्रकी शरण लेनी पडी। अन्तमे वे कृतार्थ हुए, कृतक्ृत्य बने, 
और मोहारिजेता बन अविनाशी जीवनके अधिपति हो गए। बाह्य रिपुओ 
की विजयके लिये अस्त्र , शस्त्र, सैन्यादिकी आवश्यकता पडती है, किन्तु 
इस जीवको जन्मजरामरण' की विपदाओके फनन्‍्दे से बचाने वाली यदि 
किसीमे शक्ति है तो वह है कर्मारिविजेता जिनेन्द्र की वीतरागताका लोको- 
त्तर मार्ग । 
मूलाचार में कहा हे-- 
“जम्म-जरा-मरण-समाहिदम्हि सरणं ण विज्जदे लोए । 
जम्ममरणमहारिउवारण तु जिणसासण  मुत्ता ॥” 
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भगवती सरस्वतीक भण्डारकी महिमा निराली है । उसके प्रसादसे 

यह प्राणी मोहान्धकारसे बचकर आलोकमय क्रात्मविकासके क्षेत्रमे 

प्रगति करता है। इस यूगमे इतने वेगसे विपुल सामग्री भारतीके भव्य 
भवनमे भरी जा रही है कि उसे देख कविकी सूक्ति स्मरण आती है- 
४ अनन्‍्तपार किल दब्दश्ास्त्र स्वल्पं तथायबहबह्च विध्ता । 
सार ततो प्राहयसपास्य फल्गू हसेयेंथा क्षौरमसिवास्बराशे: ॥ 


१ इस लोकमें जन्म, जरा, मृत्युसे बचनेके लिए कोई भी शरण 
नही ॥। हां, जन्म, जरा, मरण रूप महाशतन्र॒ुका निवारण करनेकी 
सामर्थ्य जिन शासनके सिवाय अन्यत्र नही हें। 
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शास्त्रसिन्धू अपार है। जीवन थोडा है। विध्नोकी गिनती नही 
है । ऐसी स्थितिमे ग्रन्थ-सम्‌द्रका अवगाहन करनेके असफल प्रयासके 
स्थानमे सार बातकों ही ग्रहण करना उचित है। असार पदार्थका 
परित्याग करना चाहिये, जैसे हस अम्बुराशिमे से प्रयोजनीक दुग्धमात्रको 
ग्रहण करता है। 

साधक उस ज्ञानराशिसे ही सम्बन्ध रखता है, जो आत्मामे साम्य- 
भावकी वृद्धि करती है तथा इस जीवको निर्वाणके परम प्रकाशमय पथमे 
पहुँचाती है। जो ज्ञान राग, द्वेष, मोह, मात्सयं, दीनता आदि विकृतियो 
को उत्पन्न करता है, उसे यह कृज्ञान मानता है। सत्पुरुष ऐसी सामग्री 
को आत्मविघातक बताते हे, जो आविष्कारके रूपमे प्राणघातक विष, 
फन्दा, यत्र आदिको नामसे जगत्‌॒क समक्ष आती है।' महापुराणकार 
भगवज्जिनसेनने वास्तवमे उनको ही कवि तथा विद्वान माना है जिनकी 
भारतीमे धर्म-कथागत्व है। उनका कथन है-- 

“धर्मानुबन्धिनी या स्थात्‌ कविता सेव शस्यते । 


शेषा पापास्रवायव सुप्रथुक्तापषि जायते ॥” 
“महापुराण १-६३॥। 


धर्मसे सम्बन्धित कविता ही प्रशसनीय है। अन्य सुरचित कृतिया 
भी धर्मानुबधिनी न होनेके कारण पापकर्मोके आगमनकी कारण हे। 

ऐसे रचनाकारोको जिनसेन स्वामी कुकवि मानते है। जिन 
साक्षरोकी समझमे यह बात नही आती, कि रागादि रससे परिपूर्ण आनन्द 
रसको प्रवाहित करनेवाली रवनाओमे क्या दोष है, उनको लक्ष्यबिन्दुमे 
रखते हुए आदर्शवादी कवि भूधरदासजी लिखते हे- 


१ विसजतकूड़पंजरबधादिसू विणुवएसकरणेण । 

जा खल्‌ पवदुइ मई मइ अण्णाण त्ति ण वेति ॥-गो०्जी०३०२। 
२ तत एवं कबयो लोके त एव चर विचक्षणा, । 

येषां धर्मकथागत्व भारती प्रतिपद्यते ॥-महापुराण १, ६२ 
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“राग उ्द जग अन्ध भयों सहज सब लोगन लाज गवाई। 

सीख बिना नर सीख रहे विषयादिक सेवनकी लुधराई ॥। 

ता पर और रचे रस-काव्य कहा कहिए तिनकी निठ्राई । 

न्ध असृऋूनकी अखियान में, फोकत हे रज राम दुहाई ॥” 

कविवर विधाताकी भूलको बताते हुए कहते हे- 

“ए विधि | भूल भई तुम ते, समझे न कहा कसतूरि बनाई । 

दीन कुश्गनके तनसे, तन दनन्‍्त धरे, करुता नह झआाई॥ 

क्यां न करी तिन जीभ्षन जे रस काव्य करें पर को दुखदाई । 

साध अनंग्रह दुर्जेत दण्ड, दोऊ सधते बविसरी चतुराई ॥” 

आधुनिक कोई कोई विद्वान उस रचनाको पसन्द नही करते, 
जिसमें कुछ तत्त्वोपदेश या सदाचार-शिक्षणकी ध्वनि ( कव९४८ 
+$076 ) पाई जाती है। वे उस विचारधारासे प्रभावित है जो कहती है 
कि विशुद्ध, सरस और सरल रचनामे स्वाभाविकताका समावेश रहना 
चाहिये। रचनाकारका कतेंव्य है कि चित्रित किए जाने वाले पदार्थोके 
विषयमे दपंणकी वृत्ति अगीकार करे। 

जहा तक जनानुरजनका प्रदइन है, वहा तक तो यह प्राकृतिक चित्रण 
अधिक रस-सवर्धक होगा , किन्‍्तू मनुष्य-जीवन ऐसा मामूली पदार्थे 
नही है, जिसका लक्ष्य मधुकरक समान भिन्न भिन्न सुरभिसम्पन्न पृष्पोका 
रसपान करते हुए जीवन व्यतीत करना है। मनुप्य-जीवन 
एक महान्‌ निधि है, ऐेसा अनुपम अवसर है, जबकि साधक आत्मशक्तिको 
विकसित करते हुए जन्‍्म-जरा-मरणविहीन अमर जीवनके 
उत्कृष्ट और उज्ज्वल आनन्दकी उपलब्धिको लिये प्रयत्न करे। अतएव 
सन्‍्तोने जीवनके प्रत्येक अग तथा कार्यकों तबहीं साथेंक तथा उपयोगी 
माना है, जबकि वह आत्मविकासकी मधुरध्वनिसे समन्वित हो। भोगी 
व्यक्तियोको धर्मकथा अच्छी नहीं लगती। महापुराणकार 
जिनसेन तो कहते हे कि पवित्र धर्मकथाको सुनकर असत ्‌ पुरुषों 


ब्दड 
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के चित्तमे व्यथा उत्पन्न होती है, जैसे महाग्रहसे विकारी व्यक्तियोको मन्त्र- 
विद्याक श्रवण द्वारा पीडा होती हे'।” अत एवं महापुरुष पवित्र और 
विमल शिक्षाओको देना अपना कतंव्य समझते है। लोक-प्रशसा 
अथवा विरक्तिका उनके सन्मार्गानृशासन पर कोई प्रभाव नहीं पडता, 
उनका ध्येय प्रशसाक प्रमाणपत्र सग्रह करना नहीं रहता है। उनका 
लक्ष्य सन्‍्मार्गका प्रकाशन रहता है| 


जिनसेन स्वासी कहते हे- 
“परे तुष्यन्तु वा मा था कवि स्वार्थ प्रतीहताम । 


न पराराधनात्‌ श्रेय. श्रेयः सन्मागंदेशनात्‌ ॥? १-७६। 

पाइचात्योके भारत-भूपर पदार्पण करनेके अनन्तर देश-विदेशमे 

ग्रन्थ सग्रह तथा उनके प्रकाशन, परिशीलल आदिका एक नवीन युग 
अवतरित हुआ। उस समय अन्य वाड मय तो प्रकाशमे आया, किन्तु जैन 
समाजने शुद्धताक विशेष ममत्त्ववश, अथवा विधर्मियों द्वारा ग्रन्थनाशकी 
भीतिक कारण अपनी चमत्कारक अमूल्य कृतियोको साहित्यिक कलाकारों 
के समक्ष लानेमे अत्यधिक शैथिल्यका परिचय दिया, ऐसी ही साप्रदायिक 
दृष्टि द्वारा अनेक महत्त्वपूर्ण जेन साहित्यकी रचनाएं भी अन्य 
धर्मी बताई गईं। ईसाकी प्रथम शताब्दीमे एलाचार्य (कुन्दकुन्द) द्वारा 
रचित जैन ग्रथ कुरल' काव्यको एक तिरुवल्लुवर नामके अछत शूद्रकी कृति 
कहा जाता है। सौभाग्यसे प्रतिभाशाली विद्वान्‌ प्रो चक्तवर्तीने ग्रन्थका 
अन्त परीक्षण करके ऐसी सामग्री उपस्थित की, कि जिससे सत्य शोधको 
को “कु्रल' को जैन रचना स्वीकार करना होगा। जैसे मगलाचरणके पद्यमे 
किसी भी हिन्दू देवताकी वन्दवा न करके उनको प्रणाम किया है “गन 
जछ0 ए9/760 07 0(प5”-जो कमल पर चलते थे। जैन पू राणोमे 


७७७७७ एल का 





१ असतां दूयते चित्त श्रुत्वा धर्मकर्थां सतीस । 
सन्त्रविद्यासिवाकण्यं महाग्रहविकारिणाम्‌ 0” १-८६ । 
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यह बताया गया है, कि जिनेन्द्र के चरणोके नीचे देववुन्द कमलोकी रचना 
करते हे'। तामिल महाकाव्य नीलकेशी के जैन टीकाकार समय दिव,- 
कर मुनिवर कुरलको 7ए ०0७7 077!6” हमारा धर्मग्रन्थ कहते हे । 

सात्रदायिकोके ऋर तथा कलकपूर्ण कझृत्योके कारण ही साधारणमति 
साध चेतस्क व्यक्ति धर्मंमात्रको प्रणाम कर सामान्य सदाचारकों ही 
सुखीजीवनका आधारस्तभ मान प्रवृत्ति करते हैं । कम लोगोको इस 
बातका यथार्थ अवव्गेध है कि जिस प्रकार अलाउद्दीन, गजनवी, गोरी 
सदृश, यवनोने भारतीय मठ, मन्दिरो, ग्रन्थभण्डारोका अनन्त क्ररतापूर्वक 
विनाश किया, उससे भी कही आगे बढकर धार्मिक अत्याचारोका निद्याना 
धर्मान्त्र विप्रवर्गके इशारे पर नाचने वाले हिन्दू नरेशोने किया था । 
हमारे बहुमूल्य साहित्यका कैसा निर्मेम नाश किया गया, इसका वर्णन 
सहृदय विद्वान प्रो आर. ताताचार्य, एमए एलटी अपने कन्नड जैन 
साहित्य सम्बन्धी अ ग्रेजी लेखमे करते हुए लिखते हे- 
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जिस प्रकार कूठनीतिज्ञ अग्नेज भारतवासियोका स्वार्थवश अभ्थान्त 
चित्रण करते हुए उनको लकड॒हारे और पानी भरनेवाले (स्ल॒€छ०5 
०7 ए006 870 १789 2"8 07 ए७£७७) लिखते थे, उसी प्रकारकी 
दूषित भावनावाले एक पादरी महाशय लिखते हे“-जैनियोक पास 
महत्त्वपूर्ण साहित्यका अभाव है, जिस धर्मंमे इस प्रकारकी मुख्य बाते 
मानी जाये, कि ईश्वरकों नही मानो, मनुष्यकी पूजा करो, क्र सर्पादिका 
सरक्षण करो, उस धर्मको जीवित रहनेका अधिकार नही है ।! 

चोल नरेशोके राज्यमे जेन मन्दिर, मठादिका अपार नाश किया 
गया। इस सम्बन्धमे आयगरका कथन हुँ-7%८ ८४0 80ए6- 
कऋटाशाड गैह््त 6 जऋल्याक्रागरव छाए" €76०768 07 
6 शचिफी बाते ज्रात0 ॥8 पीछ०8 फ्रका 3068 70 
दा0शए ए रिक]० (70 8 $श्ा06 व687७प्रत्नाणा 70 
6 उ६0 शाक्रीरए४.. छत ग्राणा४शन-त68 870 ९ 
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गुजरातके नरेश अजयदेवने शिवभक्तिके अतिरेकवश बारहवी सदीमे 
जैनियोका अत्यन्त निमर्म सहार किया' और जैन प्रमुख लोगोकी बडी 
बेरहमीके साथ हत्या की | श्री आर्चेल (॥7'2!8८!) ने इसे इन शब्दोमे 
व्यक्त किया है-2]8ए84९ए७ 9 5॥ए७ हिएफ2& 0० ७छपा- 
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९80 ०78 ६0 4८७४४ * ऐसे अवर्णनीय अत्याचारोके होते हुए भी 
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जैनियोने कभी भी अन्य सप्रदायके देवताओकी मूर्तियों, मठो, मन्दिरोका 
ध्वस नहीं किया।* 


अनेक कट्टर बिद्वान्‌ जैनोके प्रति अनादरका ही प्रचार करते 
रहते थे। उधर जैन साहित्यक प्रति साम्प्रदायिक विद्वानों द्वारा 
भ्रान्त प्रचार भी रहा, अत जब भारतीय वाड्मयके विपयमे निष्पक्ष 
साहित्यिकोने प्रकाश डाला, तब भी जैन वाड मयके बारेमे भ्रान्त धार- 
णाओकी अभिवृद्धि हुई। मेग्डानल्ड जेसे पश्चिमके पण्डितोकी “॥707875 
29850 प्रातन भारत-सम्बन्धी रचनाओमे जैन ग्रन्थोके विषयमे 
अत्यन्त अल्प प्रकाश प्राप्त होता था। कभी-कभी तो ऐसा मालूम पडता 
था, कि भारतीके भण्डारमे जैन ज्ञानी जनोने कुछ सामग्री समपित भी की 
थी, या नहीं, यह निश्चित रूप से नहीं कह सकते थे। साम्प्रदायिकता 
अथवा भ्रान्‍न्त धारणाओके भेवरसे जैन वाडमयका उद्धार कर जगत्‌का 
ध्यान उस ओर आकर्षित करनेका श्रेय डा० जेकोबी, डा० हर्टल सदृश 
पाइचात्य पडितोको है। उन्होंने अपार श्रम करके जैन शास्त्रोको प्राप्त 
किया। उनका मनन तथा परिशीलन करके जगत्‌को बताया कि जैन 
वाडमयके कोषमे अमूल्य ग्रन्थराशि विद्यमान हे, और वह इतनी अपूर्वे 
तथा महत्त्वपूर्ण है, कि उसका परिचय पाए बिना अध्ययन पूर्ण नही 
समझा जा सकता। इन विदेशी अध्येताओके प्रसादसे यह बात 
प्रकाशमे आई कि जैन आचार्यो तथा विद्वानोने जीवनमे प्रत्येक 
अग॒ पर प्रकाश डालने वाली बहुमूल्य सामग्री लोकहितार्थ 
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निर्माण की थी। जेन वाडमयका विशेष रसपानके कारण तन्मय होने 
वाले डा० हर्दल कितनी सजीव भाषामे अपने अन्त करणके उद्गारोको 
व्यक्त करते है -- ४०७ जए8६ छ०प्रात 5क78)|टात 790607"'ए 0८ 
फएाप0फक 6 48726 छाडटात क्‍#6ाक्वापरा'४2 07 6 
नक्रा75.,.. ॥7%6707078 4 667 0 #709छ, ६76 शरा076 शा 
8व777:6007 ४75८७ ??- जैनियोके इस विशाल सस्कृत साहित्यके 
अभावमे सस्कृत कविताकी क्या दशा होगी ? जैन साहित्यका जैसे जैसे मुझे 
ज्ञान होता जाता है, वैसे-वैसे ही मेरे चित्तमे इसके प्रति प्रशसाका भाव 
बढता जाता है।” जैन साहित्यके विषयमे प्रो० हापकिन्स लिखते हे- 
“जैन साहित्य, जो हमे प्राप्त हुआ है, काफी विशाल हैं। उसका उचित 
अद प्रकाशित भी हो चुका हैं। इससे जेन और बौद्ध धर्मोके सम्बन्धके 
बारेमे पुरातन विश्वासोके सशोधनकी आवश्यकता उत्पन्न होती है। 
जेम्स विसेट प्रिट नामक अमेरिकन मिशनरी अपनी पुस्तक “पाता 
870 ॥8 फशा57 (पृ० २५८) में लिखते हे- जैन धार्मिक 
ग्रथोक निर्माणकर्ता विद्वान्‌ बडे व्यवस्थित विचारक रहे है। वे गणितमे 
विशेष दक्ष रहे है। वे यह बात जानते है, कि इस विश्वमे कितने प्रकारके 
विभिन्न पदार्थ हे। इनकी इन्होने गणना करके उसके नक्शे बनाए हे। 
इससे वें प्रत्येक बातकों यथास्थाव बता सकते हे '।” यहा लेखककी 
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द॒ष्टिके समक्ष जैनियोके गोम्मटसार कर्मकाडमे वर्णित कर्म्व प्रकृतियोका 
सूक्ष्म वर्णन विद्यमान है, जिसे देखकर प्रत्येक विज्ञ व्यक्ति विस्मित हुए 
विना नहीं रहता। विस्मयका कारण यह हैं कि उस वर्णनम कही भी 
पर्वापर विरोध या अव्यवस्था नहीं आती। 

डा० बासुदेवशरण अग्रवाल, अपने “जँन साहित्यमे प्राचीन 
ऐतिहासिक सामग्री” शीर्षक निबन्धमे लिखते हें- हर्षवकी बात है कि 
बौद्ध साहित्यसे सब बातोमे बराबरीका टक्कर लेने वाला जनोका भी 
एक विद्याल साहित्य है। दुर्भाग्यसे उनके प्रामाणिक और 
सुलभ प्रकाशनका कार्य बौद्ध साहित्यकी अपेक्षा कुछ पिछडा हुआ रह 
गया। इसी कारण महावीरकाल और उनके परवर्ती कालके 
इतिहास निर्माण और तिथि क्रम निर्णयमे जेंन साहित्यका अधिक उपयोग 
नही हो पाया। अब शने हने यह कमी दूर हो रही है।” डा० अग्रवाल 
लिखते हे--जैन समाजकी एक दूसरी बहुमत्य देन है। वह मबव्यकाल 
का जैनसाहित्य हैं जिसकी रचना सस्कृत और अपश्रणमे 
लगभग एक सहुख्न वर्षों तक (५०० ई०-१६०० ई०) होती रही। 
इसकी तुलना बौद्धोके उस परवर्ती सस्कृत साहित्यसे हो सकती हैं, 
जिसका समा कनिष्क या अश्वधोषके समयसे बनना झुरू हुआ है पर 
बारहवी शताब्दी अर्थात्‌ नालन्दाके अस्त होने तक बनता रहा। दोनो 
साहित्योमे कई प्रकारकी समानताएँ और कुछ विषमताएं भी है। दोनोमे 
वैज्ञानिक ग्रन्थ अनेक है। काव्य और उपाख्यानोकी भी बहतायत है। 
परन्तु बौद्धोके सहज यान और गुह्य समाजसे प्रेरित साहित्यके प्रभावसे 
जैन लोग बचे रहे। जैन-साहित्यमे ऐतिहासिक काव्य और प्रबन्धकी 
गरगतेंड 6 वाईिकिशां फ्रागहइड 280९७ 87९ एफ ६96 प्रशाएश'5९ बाते 
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भो विशेषता«»रही। मध्यकालीन भारतीय इतिहासके लिए इस विशाल 
जन साहित्यका पारायण अत्यन्त आवश्यक है। एक ओर “यश्मस्तिलक- 
चम्पू” और 'तिलकमजरी' जैसे विशाल गद्य ग्रन्थ हे, जिनमें मुसलिम 
कालसे पहलेकी सामन्‍्त सस्क्ृतिका सच्चा चित्र हैँ, दूसरी ओर पुष्पदन्त- 
कृत “महापुराण' जैसे दिग्गज ग्रन्थ हे, जिनसे भाषाज्मास्त्रके अतिरिक्त 
सामाजिक रहन-सहनका भी पर्याप्त परिचय मिलता है। वाणभट्टकी 
कादम्बरीके लगभग ५०० वर्ष बाद लिखी हुई तिलकमजरी नामक गद्य- 
कथा सस्कृत साहित्यका एक अत्यन्त मनोहारी ग्रन्थ हूँ। सस्कृतिसे 
सम्बन्धित पारिभाषिक शब्दोका बडा उत्तम सग्रह इस ग्रथसे प्रस्तुत 
किया जा सकता है। उपसितिभवप्रपचकथा' और “समराइच्चकहा' 
भी बडे कथा-प्रन्थ हे, जिनमें स्थान-स्थान पर तत्कालीन सास्क्ृतिक चित्र 
पाए जाते हे। 


देवानन्दमहाकाव्य, कुमारपालचरित्र, प्रभावकचरित्र, जम्बूस्वामी 
चरित तथा हीरसौभाग्यकाव्यमे इतिहासकी बहुमूल्य सामग्री विद्यमान 
है। भानुचन्द्रचरितम्‌' से सम्राट अकबर और उनके प्रमुख दरबारीजनो 
के चरित्र पर महत्त्वपूर्ण प्रकाश पडता है। बनारसीदासजी महाकविके 
अधैेकथानक' के द्वारा अकबर तथा जहागीरकालीन देशकी परिस्थितिपर 
प्रकाश पडता है तथा यह भी विदित है कि मुस्लिम नर्शोके प्रति 
प्रजाजनका कितना गाढ अनुराग रहता था। 

काशी गवनंमेन्ट सस्कृत कालेजके प्रिसिपल डा० संगलदेवने जैन 
विद्वास सस्कृतसाहित्य च नामक सस्क्ृत भाषामे लिखे गए विचार- 
पूर्ण सुन्दर निबन्धमे अमरकोष” नामक प्रख्यात सस्क्ृत कोषको जैन 
रचना स्वीकार की है। उन्होंने आत्मानुशासन, धर्मेशर्माभ्युदय, सुभाषित- 
रत्नसन्दोह, क्षत्रचूडामणि, विदग्धमुख मण्डन, यशस्तिलकचम्पू, जीव- 
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न्ध रचम्पू आदिको हाब्दसौन्दयं, रचनाचातुर्य, अर्थथभीरताके कारण 
विद्वानोके लिए सम्माननीय बताया है। अलकार शास्त्रके रूपमे अलकार- 
चितामणिको भी महत्त्वपूर्ण कहा है। 

व्याकरणके क्षेत्रमे जैनेन्द्र शाकटायन, शब्दारणव, कौमार, त्रिविक्रम, 
चिन्तामणि प्रभूति उपलब्ध भाष्यो एवं मूल ग्रन्थोकी गणना करनेपर 
जैन व्याकरणके लगभग तीस ग्रन्थ पाए जाते हे। पाणिनीयके साथ जैचेन्द्रकी 
सूक्ष्मद्ष्टिसे तुलना करने पर जेनेन्द्रकार महथि पूज्यपादका शब्दशास्त्र 
पर अधिकार, सूत्ररचनापाटव, अथबहुलता तथा अल्पशब्दप्रयोग 
आदि बाते समीक्षकके अन्त करण पर अपना स्थान बनाए बिना नहीं 
रह सकती। खेद इतना है, कि जिस प्रकार पाणिनीय व्याकरणके अध्य- 
यनादि द्वारा उसका प्रचार किया जाता है, उसी प्रकार जेनेन्द्र 
व्याकरणके प्रति आत्मीयता तथा ममत्व नहीं है। जहा वेयाकरणोकी 
द्‌ नियामे अध॑मात्राकी न्यूनता पृत्रोत्पत्ति सदृश आनद प्रदान करती हैं, 
वहा जैनेन्द्रके सूत्रोमे अनेक शब्दोका लाघव देख पृज्यपाद स्वामीकी 
लोकोत्तरता प्रकाशित होती है और कविकी यह उक्ति साथंक प्रतीत होवी 
है- 

“प्रमाणमकलकस्य प्‌ज्यपादस्य लक्षणम्‌ । 
धनञजयकवे काव्य रत्नन्रयमसपदिचिमस्‌ ॥ 

यदि असराम्प्रदायिक तथा मामिक विचारक भावसे जैन रचनाओके 
साथ अन्य कृतियोकी तूलना की जाय, तो ज्ञानीजनोको जेनवाड्मयकी 
यथार्थ महत्ताका बोध हो। जैन रचनाओका उचित परिशीलन, उनपर 
आलोचनाओका निर्माण किया जाना एवं शुद्ध अनुवादोका प्रकाशमें आना 
अत्यन्त आवश्यक है। कालिदासका मेघदूत ससारमे विख्यात हो गया है, 
'किन्त्‌ उसकी समस्यापूरति करते हुए भगवान्‌ पाइवेनाथका जीवन गुम्फित 
करने वाले भगवत्‌ जिनसेनके पार्श्वाभ्युदयका कितने लोगोने दर्शन 
किया है? अब तक ऐसी महनीय रचना का हिन्दी अनुवाद 
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अथवा मंबदूत ओर पार्श्वाभ्युदयका तुलनात्मक अध्ययन सदृश रचनाए 
प्रकाशित नही हुईं। सहृदय माभिक विद्वान्‌ प्रो० पाठक जिस पार्र्वा- 
भ्यूदयको मेबद्तकी अपेक्षा विशेष कवित्वपूर्ण रचना ससारके समक्ष 
उद्घोषित करते है, उसके प्रति जैन समाजकी उपेक्षा अथवा अन्य लोगो 
की अनासक्ति इस तथ्यको समझनेमें सहायता प्रदान करती है, कि 
महत्त्वपूर्ण, गभीर तथा आनन्ददायी जैन साहित्यका अप्रचार क्यो हुआ 
तथा लोक उसकी गरिमासे क्यो अपरिचित रहा और अब भी अपरिचित 
है? पार्श्वाभ्युदयकी महत्ताको प्रकाशित करने वाला यह पद्य 
प्रत्येक उदार श्रीमान्‌ एव विद्वान्‌के लक्ष्यमोचर रहना चाहिये- 
“श्रीयादर्वबात्‌ साधुत साथु कमठात्‌ खलत खल'। 
पारर्वास्युदयत काव्य न च क्वचन दृहयते ॥” 

साधृतामे भगवान्‌ पाइ्व॑नाथके सदृश अन्य नहीं दिखता है और 
दुष्टता करनेमे कमठके समान कोई और नही है। पाइ्व॑नाथ भगवानूके 
अभ्युदयका वर्णन करने वाले पार्श्वाभ्युदय काव्य सदुश रचना अन्‍न्यत्र 
नही है। 

महाकवि हरिचन्दका धर्मेशर्माभ्युदय जेसा अनुपम रत्न अबतक 
सूसमपादित तथा अनूदित होकर जगत्‌के समक्ष नहीं आया। यहीं बात 
उनके जीवन्धरचम्पूके विषयमे चरितार्थ होती है। सस्क्ृतज्ञोके 
समारमे वाणकी यह सूक्ति सुप्रसिद्ध हे. कि हरिचन्द्र महाकविकी गद्य 
रचना श्रेष्ठ है-भट्टारहरिचन्दस्थ गद्यबन्धो नृपायते। महाकवि 
अहंदासका पुरुदेवचम्पू अत्यन्त मनोहारिणी, पाडित्य एवं कवित्व 
पूर्ण रचना है। मुनिसुव्रतकाव्ययी रचना भी अत्यच्त सुन्दर है। 
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मनोहर एवं गभीर अनुभवपूर्ण सुभाषित रत्नोसे अलकृत तथा विशुद्ध 
विचारोका प्रेरक क्षत्रचूडामणिकाव्यका रसास्वाद प्रत्येक सरस्वती- 
भक्तको लेना चाहिए। आचार वादीर्भासह का जीवधरस्वामीके 
चरित्रको प्रकाशित करने वाला गद्यच्चिन्तामणि! जैसा अपूर्व, ग॒भीर, 
कवित्व एव ज्ञानपूर्ण महाकाव्य जिसके अध्ययन गोचर हुआ है, उसे 
विदित होगा, कि कादम्बरी' ही गद्यजगतृकी श्रेष्ठ कृति नही है, किन्तु 
गद्यचित्तामणि और ग्रशस्तिलकचम्पू नामकी जैन रचनाएँ भी हे। 
इस प्रकाशमे कुछ भक्‍तोका यह कीर्तन कि बाणोच्छिष्टमिद जगत! 
अतिशयोक्ति अथवा भक्तिपूर्ण उदगार माना जायगा। महाकवि 
वोरनदिका चद्रप्रभचरित्र यथार्थने सधाशुर्क सदृछ आनन्द तथा शान्ति 
प्रदान करता है। कविवर हस्तिमल्लका सेथिलीकल्याण तथा 
विकऋान्‍न्तकौरव नामक नाटक नादय साहित्यमे महत्त्वपूर्ण है। 
यदि सहृदय साहित्यिक जैन काव्यरचताओका मनन तथा परिशीलन 
करे, तो उसे यह अनुभव होगा, कि जिस प्रकार तत्त्वज्ञानके क्षेत्रमे 
जैन ऋषियो तथा ज्ञानी जनो ने अपूर्व सामग्री प्रदान की है, उसी प्रकार 
साहित्य-ससारकों भी उनकी देन अनुपम है। 

जैन विद्वानोने सस्कृत भाषा तक ही अपनी कल्याणदायिनी 
रचनाओको सीमित नहीं किया, किन्‍्त्‌ अन्य भाषाओमे भी उनकी 
रचनाएं भौरवशालिनी ह। प्रत्येक जीवनोपयोगी विषय पर जैन 
मुनीन्द्रीने लोकहिताथ प्रकाश डालनेका सफल प्रयत्न किया है। 
प्रोफेसर बूलरका कथन हे कि 'जैनियणोेने व्याकरण, ज्योतिष तथा अन्य 
ज्ञानके विषयोमे इतनी प्रवीणत। प्राप्त की है, कि इस विषयमे उनके श्र 
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भी उनका सम्मान करते है । उनके कूछ शास्त्र तो यूरोपीय विज्ञान के 
लिए अब भी महत्त्वपूर्ण हे। जैन साधुओक॑ द्वारा निमित नीव पर तामिल, 
तेलग तथा कन्नड साहित्यिक भाषाओकी अवस्थिति है। 


प्राकृत विमहंविचक्षण रा० ब० नर्रासहाचार्य एम० ए० अपने 
“कर्णाटककविचरिते” ग्रन्थमें लिखते हे-कन्नड-भाषाके आद्य कवि 
जैन हैें। अब तक उपलब्ध प्राचीन और उत्कृष्ट रचनाओका श्रेय जैनियो 
को है।' कन्नड साहित्यके एक मर्मज्ञ विद्यान लिखते हे- कन्नड भाषा 
के उच्च कोटिके साठ कवियोमे पचास कवि जैन हुए हे। इनमेसे 
चालीस कवियोके समकक्ष कवि इतर सप्रदायोमें उपलब्ध नहीं होते।” 
कविरत्नत्रयके नामसे विख्यात जेन रामायणकार महा कवि पप, शान्तिनाथ 
प्‌ राणक रचयिता महाकवि पुन्न एव अजितनाथप्राणके रचयिता कविवर 
रन्न जैन ही हुए हे। महाकवि पप तो कन्नड प्रान्तमें इतनी अधिक 
सार्वजनिक बदनाको प्राप्त करते है, जितनी कि अन्य भाषाओके श्रेष्ठ 
कवियोको भी प्राप्त नहीं होती। जिनका सपर्क कर्णाटक आदि प्रान्तीय 
साहित्यिकोके साथ हआ हो वे जानते हे, कि श्रेष्ठ जैन रचनाकारोके 
प्रसादसे जेनेतर बन्धु भी जैन तत्त्वज्ञानक गभीर एवं महत्त्वपूर्ण तत्त्वसे 
भी परिचित तथा प्रभावित रहते हे । अध्यापक श्री रामास्वामोी आयगर 
का कथन है कि तामिल साहित्यको जो जैन विद्वानोकी देन है, वह तामिल 
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भाषियोक लिये अत्यन्त मूल्यवान्‌ निधि है। तामिल भाषामे जो ससस्‍्कृत 
भाषाक बहतसे शब्द पाये जाते है, यह कार्य जैनियो द्वारा सम्पन्न किया 
गया था। उनने ग्रहण किये गये सस्क्ृत भाषाके दब्दोमे ऐसा परिवर्तन 
किया, कि वे तामिल भाषाकी ध्वनिगत नियमोके अनुरूप हो जावे। 


कन्नड साहित्य भी जैनियोका अधिक ऋणी है। वास्तविक वात तो 
यह है, कि वे उस भाषाके जनक है। कन्नड भाषाके विषयमे श्री राइस 
का कथन विशेष उपयोगी है “१२ वी सदीक मध्य तक केवल जैन साहित्य 
ही पाया जाता है, तथा उसक पदचात्‌ भी बहुत काल तक जैन साहित्य 
प्रमूख रहा है। उसमे अधिक प्राचीन रचनाएं एवं अत्यन्त उच्च 
बहुसख्यक ग्रन्थ भी सम्मिलित हे।” 


जैन साहित्यक महत्त्वको हृदयगम करने वाले एक महान्‌ साहित्य- 
सेवीने हमसे एक बार कहा था, कि “जैन साहित्यके द्वारा जैनधर्म जीवित 
रहेगा।” इस साहित्यके प्राणपूर्ण रहनेका अन्यतम कारण यह 
भी है कि जैनसाहित्यक निर्माणमे तपोवनवासी, शान्त, निराकुल, परम 
सात्त्विक प्रवृत्ति तथा आहारवाले, उदात्तचरित्र तथा महान्‌ ज्ञानी 
मुनीच्द्रोका पुण्य जीवन प्रधान कारण रहा है। सात्त्विक जीवनशाली 
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तथा प्रतिभावान्‌ व्यक्तियोकी रचनाका रस, गभीरता और माधुर्य इतर 
व्यक्तियोकी कृतियोमो केसे आ सकता है ” 

भगवान्‌ महावीर प्रभुकी दिव्य तथा सर्वागीण सत्यको प्रकाशमे 
लाने वाली दिव्यध्वनिको अर्थंत ग्रहणकर श्रमणोत्तम गौतम गणधरने 
आचाराग आदि द्वादश अगोकी रचना की, उनका स्वरूप और विस्तार 
आदिक परिज्ञानार्थ गोम्मटसार जीवकाण्डकी ३४४ से ३६७ गाथा 
पर्यन्त विवेचनका परिशीलन करना चाहिये। उससे प्रमाणित होता है 
कि जिनेन्द्रकी वाणीमे महापुरुषोका पृण्य चरित्र, सदाचरणका मार्ग, 
दार्शनिक चिन्तना तथा इस जगत्‌के आकार-प्रकार आदिका अनुयोग 
चतुष्टयक नामसे अत्यन्त विशद वर्णन किया गया है। 

यहा यह शका सहज उत्पन्न होती है, कि साधकके लिए उपयोगी 
आत्मनिर्मलताप्रद आध्यात्मिक साहित्यका ही निर्माण आवश्यक था। 
अन्य विषयोका विवेचन जैन मह्षियोने किस लिए किया ? इसका 
समाधान यह है कि मनुष्यका मन चचल बन्दर के समान है, 
जिसे कर्मरूपी बिच्छने डेंस लिया है और जिसने मोहरूपी तीज मदिरा 
का पान किया हैं। वह अधिक समय तक आध्यात्मिक 
जगत्‌म॑ विचरण करने में असमर्थ हैं, अत वह अमार्गमे 
स्वच्छुद विहार कर अनर्थ उत्पन्न न करे, इस पवित्र उद्देश्यसे अन्य भी 
विषयोका प्रतिपादन किया गया, जिनमे चित्त लगा रहे और 
साधक राग, हेंषसे अपनी मनोवृत्तिको बचावे। जैनशासनके ग्रथोका 
अन्तिस लक्ष्य अथवा ध्येय आत्मनिर्मेलता तथा विषय-विरवित है। 
इसीलिये साहित्यकी रचनाओमे लोकरुचिका लक्ष्य करते हुए उसमें 
आकर्ंणनिमित्त शगारादि रसोका भी यथास्थान उचित' उपयोग किया 
गया हैं, किन्तु वहा उस शआगार तथा भोगको जीवनके लिए असार सामग्री 
बता आत्मज्योतिक प्रकाशमे स्वरूपोपलब्धिकी ओर प्रेरणा की गई 
है, ऐसी स्थितिमे वहा श्गारादि रसोकी मुख्यता नही रहती है। भदन्‍्त 
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गुणभद्र स्वामीने आत्मानुशासनर्म एक सुन्दर विक्षा दी है- बुद्धि- 
शाली व्यक्तिको उचित हे कि अपने मनरूपी बन्दरकों श्रुतस्कन्ध- 
द्वादशागरूप महान्‌ वृक्षमे रमावे ।” गणित, ज्योतिष आदि विषयोमे चित्त 
लगनेपर मनकी चचलता दर होती है। वह शानत एवं निरुपद्रव हो जाता 
है। नवमी सदीमे रचित महावीराचार्यके गणितसार-सग्रहमे जैन दृष्टिसे 
गणितशास्त्रपर मामिक प्रकाश डाला गया है। गणित ग्रन्थके विशेषज्ञ 
प्रो० दत्त महाशयने इस गणित ग्रन्थके विषयमे लिखा हे-त्रिभुज (!88- 
(7079 (7787022 ) के विषयमे विशेष बातोको प्रकाञमे लानेका श्रेय 
यथार्थमे महावीर आचायको है। आधुनिक इतिहासवेत्ता भूलसे यह श्रेय 
उक्त आचार्यके पव्चादवर्ती लेखकोकों देते है। दर्शन और न्यायके क्षेत्रमे 
समन्तभद्र, सिद्धसेत, अकलक, हसरिभिद्र, विद्यानन्दि, माणिक्यनन्दि, प्रभा- 
चन्द्र, अनन्तवीर्य, अभयदेव, वादिदव, हेमचन्द्र, मल्लिषेण, यशोविजय आदि 
को रचनाएं इतनी महत्त्वपूर्ण है, कि उनका सम्यक्‌ परिशीलन अध्येता 
को जेनशासनकी ओर आकर्षित किये बिना नहीं रहता। स्वामी समन्‍्त- 
भद्रकी रचनाएं अपनी लोकोत्तरता तथा असाधारणताके लिए विख्यात 
है । उनका देवागमस्तोत्र विश्वक समस्त चिन्तकोके लिए चिन्तामणिके 
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समान है । विद्यानन्दि सदृश अनेक चिन्तकोने उस स्तोत्रके अनुशीलन 
के फलस्वरूप जैनशासनकों स्वीकार किया। उस ११४ इलोक प्रमाण- 
स्तोत्रपर ताकिक तपस्वी अकलकदेवने अष्टशती टीका आठ सौ इलोक 
प्रमाण बनाई । उसपर आचार्य विद्यानन्दिने आठ हजार इलोक प्रमाण 
अष्टसहुख्ती नामकी विश्वातिशायिती टीका बनाई। इस रचनाके विषय 
में स्वय ग्रन्थकार ने लिखा हैं- 
“श्रोतव्याष्टसहस्ती भुते किमन्‍्ये. सहस्नसख्याने:। 
विज्ञायते! ययेव स्वससय-परसमयसद्भाव. ॥” 

यथार्थमे सुनने योग्य शास्त्र तो अष्टसहस्री है। उसे सुननेके 
अनन्तर हजारो श्ास्व्रोके श्रवणमे क्‍या सार है? इस एक ग्रन्थ द्वारा 
ही स्वसमय-अपने सिद्धान्त तथा पर समय-अन्य सिद्धान्तोका अवबोध 
होता है ।' 

भगवद्गीताकी आजके युगमे सुन्दर एवं तात्त्विक निरूपणके कारण 
बहुत प्रशसा सुननेमे जाती है, इसी दृष्टिसे यदि हम देवागमस्तोत्र पर 
विचार करे, तो निष्पक्ष भावसे हमें बहिनगीताक समान विशेष गोरब 
ज्येष्ठ बन्धु देवागमस्तोत्रको प्रदान करना न्याय होगा, कारण उसमे 
विविध दाशं॑निक भ्रान्त धारणाओकी दुबंलताओको प्रकट करते हुए 
समनन्‍्वयका असाधारण और अपूर्व॑ मार्ग उपस्थित किया गया हे । 
जैन आचार्य परपरामे समन्तभद्र स्वामीक पाण्डित्य पर बडी श्रद्धा तथा 
सम्मानकी भावना व्यक्त की गई है। आचाये वीरनन्दि कहते हे- 

“गुणान्विता निर्मलवृत्तमोक्तिका नरोत्तम कण्ठविभूषणीकृता । 

न हारयष्टि: परसेव दुर्लंभा ससन्तभद्रादिभवा च॑ भारती ॥* 

ग्‌णान्वित-डोरायुक्त, निर्मेल एवं गोल मुक्ताफल सयुकत, पृण्या- 
त्माओक द्वारा कण्ठमे धारण की गई हारयष्टि ही दुलंभ नही है, किन्तु 
समनन्‍्तभद्रादि आचार्योकी वाणी भी दुलंभ है, कारण वह भी गुणान्वित- 
ओज, माघुय्यं आदि गृुणसम्पन्न है, वह भी निर्मेलचरित्र मुक्तात्माओके 
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वर्णनसे यूक्‍्त है, महान्‌ म्‌नीन्द्रो आदिने उस सरस वाणीसे अपने कण्ठको 
अलक्ृत किया हें। इसी प्रकार तामिल रचनाज्ोमे नीलकेशी नामका 
महान्‌ विचारपूर्ण तथा दाशनिक गृत्थियोको सुलझाकर अहिसा तत्त्वज्ञान 
की प्रतिष्ठा स्थापित करनेवाला काव्य समयदिवाकर वासन म्‌निकी टीका 
सहित राव बहादुर प्रोफेसर श्री ए० चक्रवर्ती एम० ए० मद्वासके द्वारा 
प्रकाशमे आया है। उसमें भी तुलनात्मक पद्धतिसे सत्यकी उपलब्धिका 
सुन्दर प्रयत्न किया गया है। श्रीचक्रवर्तीकी ३२० पेजकी भूमिका अग्रेजी 
में छपी है। इससे तामिलसे अपरिचित व्यक्ति भी उसका रसास्वादन 
कर सकते हे। जीवक-चिन्तामणि, त्रिषष्ठिचरित्र, नन्नूल कनडीकी उज्ज्वल 
जेन रचनाए मद्रास विश्व विद्यालयने बी ए ,एम ए के पाठ्यक्रममे रखी है । 
जैन ग्रन्थकारोने भाषाकों भाव प्रकाशन करनेका साधनमात्र माना। 
इस कारण इन्होने सस्क्ृत को ही देववाणी-विद्वानोकी भाषा-समझ 
अन्य भाषाओक प्रति उपेक्षा नही की, प्रत्यूत हर एक सजीव भाषाके 
माध्यमसे वीतराग जिनेन्द्रदेवकी पवित्र देशनाका जगत्‌मे प्रसार किया। 
वेदिक पण्डित सस्क्ृतके सौन्दयं पर ही मुृग्ध थे, किन्तु जैनियोने पुरातन 
यूगमे प्राकृत नामक जनताकी भाषाकों अपने उपदेशका अवलम्बन 
बना अत्यन्त पृष्ट, प्रसन्न तथा गभीर रचनाओ द्वारा उसके भण्डारकों 
अलकृत किया। 
ईसवीके प्रारभ कालमे पृष्पदन्त, भूतबलि, गृणधर, कुन्दकुन्द, यतिवृषभ 
आदि मू नीन्द्रोने अपनी महत्त्वपूर्ण रचनाओबके द्वारा प्राकृतभाषाके मस्तकको 
अत्यन्त समुन्नत किया है। पुष्पदन्त भूतबलि कृत खट्खडागमकी ४६००० 
इलोक प्रमाण प्राकृत भाषामे सूत्र रचनाके प्रमेयकी अपूर्वता विश्वको चकित 
करनेवाली है। लगभग ६ हजार इलोक प्रमाण प्राकृत सूत्रों पर बीरसेना- 
चार्यन बहत्तर हजार इलोक प्रमाण धवला टीका तामका सर्वाग सुन्दर भाष्य 
रचा। भूतबलि स्वामीका ४० हजार इलोक प्रमाण महाबन्ध ग्रथ विश्व 
साहित्यकी अनुपम निधि है। गृुणधर आचायेने १८० गाथाओमे कषायप्राभत 
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बनाया, जिसकी टीका जयधवला ६० हजार इलोक प्रमाण बीरसेन स्वामी 
तथा उनके शिष्य भगदूज्जिनसेनन की हे। कुन्दकुन्द मुतीरद्रने अध्यात्म 
नामक परा-विद्याके अमृतरससे आपूर्ण अनुपम ग्रन्यराज समयसारकी 
रचना की। उसके आनन्द-निश्नैरके प्रभावसे जगत्‌ का परिताप सतप्त 
नही करता । उनकी यह शिक्षा प्रत्येक साधकके लिए इ्वासोच्छुवासकी 
पवनसे भी अधिक महत्त्वपूर्ण है और प्रत्येक सत्पुरुषकों उसे सदा हृदयमे 
समूपस्थित रखना चाहिये, मेरी आत्मा एक है। अविनाशी है। 
ज्ञान-दर्शन-शक्तिसम्पन्न हैं। मेरी आत्माको छोडकर शेष सब बाहरी 
वस्तुएं है। यथार्थमे वे मेरी नही हे। उनका मेरी आत्माके साथ सयोग 
सम्बन्ध हो गया है।” मेरी आत्मा जब विनाश-रहित है, तब वज्रपात 
भी उसका कुछ बिगाड नहीं कर सकता है। गरीरक नाश होनेसे मेरी 
आत्माका कुछ भी नहीं बिगडता है। कारण, शरीर मेरी आत्मासे 
प्‌थक्‌ है। मेरी आत्मा तो एक है, एक थी, और ययार्थत एक ही 
रहेगी। जिसकी इस सिद्धान्त पर श्रद्धा जम चुकी है वह न मृत्युसे 
डरता है, न विपत्तिसे घबडाता है और न भोगविषयोसे व्यामुग्ब ही 
बनता है। वह साबक एक यही तत्त्व अपने हृदय पटल पर उत्की्ण 
करता है - 

“एगो में सासदों आदा जाणदसणलक्खणों । 

सेसा मे बाहिरा भावा सब्बे सजोगलक्खणा ॥ 


'प्राकृत भाषाके परचात्‌ उद्भूत होनेवाली विभिन्न प्रातीय भाषाओकी 
मध्यवर्तिती अपश्रश नामकी भाषामे भी जैत कवियोने स्तुत्य कार्य किया 
है । अब तक इस भाषामे लिखे गए उपलब्ध बहुमूल्य भ्रन्थोमें जैन रच- 





१ दवेतास्बर आगमप्रन्थोकी विपुलराशि इसी भाषाके भण्डारका 
बहुमूल्य भाग हे । 
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नाओकी ही विपुलता है। यह भाषा श्रुतिमधुर मालूम होती है। इसके 
विषयमे यह कथन यथार्थ हे- देसिल वश्चनना सब जन सिद्ठा । 
इस भाषामे पुष्पदन्त महाकविका महापुराण अत्यन्त कीतिमान्‌ है। 
ये पृष्पदन्‍्त षट्खडागमके रचयिता प्ृष्पदन्त स्वामीसे भिन्न हैं। ये 
नवमी सदीमे हुए है, इनके पिता-माता पहिले शिवभकत ब्राह्मण थे पश्चात्‌ 
उन्होने जैनधर्म॑ स्वीकार किया था। अपने माता-पिताके द्वारा 
जैनधमंको अगीकार करनेपर पृष्पदन्तने भी जैनशासनकों स्वीकार 
किया होगा, ऐसा प्रतीत होता है। इनकी रचनामे शब्द, अर्थ, रसप्रवाह 
आदिकी दृष्टिसे अपूर्व सौदर्य है। महाकविक महापुराणमें १२२ 
सधिया हे। इलोकसख्या लगभग २० हजार हैँ। यदि राष्ट्र भाषामे 
इसका अनुवाद मल सहित प्रकाशित किया जाय तो साहित्यरसिकोको 
महान्‌ आनद प्राप्त होगा। कविके णायकुमारचरिउ और जसहरचरिउ 
भी प्रख्यात ग्रथ है। रइधू कविकी दह्लक्षण पूजा प्रसिद्ध है, वह बहुत 
रसपूर्ण है। कविने हरिवशपुराण, रामपुराण, सिद्धचक्रचरित्र, सम्मत्त- 
ग्‌णनिधान आदि लगभग चौबीस ग्रथ पुराण, सिद्धान्त, अध्यात्म तथा 
छुन्द शास्त्र आदिके सोलहवी सदीमे बनाये थे। कनकामर मुनि 
रचित करकण्ड्चरित्र भी एक सुन्दर रचना है। उसमे करकण्डुनरेशका 
आकर्षक चरित्र दिया हैं। यदि अपभ्रश् साहित्यका गहरा अध्ययन 
किया जाय तो भारतीय इतिहास और साहित्यके लिये बहुमूल्य और 
अपूर्न सामग्री प्राप्त हुए बिना न रहेगी ,। अभी प० राहुल जीने स्वयभू 
कवि रचित पठमचरिउका मनन किया, तो उन्हें यह प्रतिभास हुआ, 
कि रामचरितमानसके निर्माता विख्यात हिन्दीकवि तुलसीदासजीकी 
रचना पर पठमचरिउठका गहरा प्रभाव हैं। यह बात श्री राहुल- 
जीने सन्‌ १६४५ की सरस्वतीमे प्रकट की है। इसी प्रकार न जाने कितनी 
अधकारमे पडी हुई बाते प्रकाशमे आवेगी और कितनी श्रान्त 
धारणाओका परिमार्जन न होगा ” हिन्दी भाषामे भी बनारसीदास, 


| 
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भैया भगवतीदास, भूधरदास, द्यानतराय, दौलतराम, जयचन्द, टोडरमल, 
सदासुख और भागचन्द आदि विद्वानोने बहुमूल्य/ रचनाएं की हे, जिनसे 
साधकको विशेष प्रकाश और स्फूर्ति प्राप्त हुए बिना न रहेगी। 

हजारो अपूर्व अपरिचित ग्रथोके विषयमे परिज्ञान कराना एक छोटेसे 
लेखक लिये असभव हैं। अत हमने सक्षेपमे उस विशाल जैनवाड्मयरूप 
समुद्रकी इस सक्षिप्त लेख रूप वातायन हारा अत्यन्त स्थूलरूपसे एक 
झलकमात्र दिखाना उचित समझा जिससे विशेष जिज्ञासाका उदय हो। 

अब हम कुछ अवतरणो द्वारा इस बात पर प्रकाश डालेगे कि, जैन 
रचनाओमे कितनी अनुपम, सरस, शात तथा स्फू्तिपूर्ण सामग्री विद्य- 
मान है। 

अमृतचन्द्र सुरि अपने आध्यात्मिक ग्रन्थ नाटक समयसारमे लिखते 
है- जब तात्त्विक दृष्टि उदित होती है, तब यह बात प्रकाशित होती 
हूँ कि आत्माका स्वरूप परभावसे भिन्न है, वह परिपूर्ण है, उसका न 
आरम्भ है और न अवसान है । वह अद्वितीय है, सकल्प-विकल्पके प्रपचसे 
वह रहित है।' 

आत्मा अमर है, इस विषयमे अ्रमृतचन्द्र सुरिका कितना हृदयग्राही 
स्पष्टीकरण है” वें कहते हँं-प्राणोके नाशका ही तो नाम मृत्यु 


न जशनजडड >अलम्मन 


१ इनके परिचयके लिए इसी सस्थासे प्रकाशित हिन्दी जेच 
साहित्यका संक्षिप्त इतिहास पुस्तक देखना चाहिए। 
२ “आत्मस्वभाव परभावभिन्नमापूर्णमात्चन्तविमुक्तमेकम्‌ । 
विलीनसंकल्पविकल्पजालं प्रकाशयन्‌ शुद्धनयो<स्युदेति ॥* 
“सा० स० १०१ 
३ “प्राणोच्छेदमदाहरन्ति सरण प्राणाः किलास्यात्मनों 
ज्ञानं तत्‌ स्वयमेव शाइवततया नोच्छिद्यते जातुच्चित्‌ । 
तस्थातो मरणं न किचन भवेत्‌ तदभीः कुतो ज्ञानिनों 
निःशक्रः सतत स्वयं स सहज ज्ञानं सदा विन्दति ॥।-ना० स० ६१२७ ॥ 
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है । इस आत्माका प्राण ज्ञान है, जो अविनाशी रहनेके कारण कभी भी 
विनष्ट नही होता। इस कारण आत्माका भी कभी मरण नहीं होता। 
अत ज्ञानी जनको किस बात का डर होगा ? वह निर्भयतापूर्वक स्वय 
सदा स्वाभाविक ज्ञानको प्राप्त करता है। 


पृज्यपाद स्वामी कितनी उज्ज्वल तथा गभीर बात कहते हें- 
*जो परमात्मा है, वही में हु, (आत्मपना दोनोमे विद्यमान है) जो में 
हैँ, वही परमात्मा है । ऐसी स्थितिमे मुझे अपनी आत्माकी ही आराधना 
करना उचित है, अन्यकी नहीं।' 

बुधजनजी लिखते हे - 

“मभम तुझे भेद यो, ओर भेद कछ_ नांह । 

तुम तन तज परबुह्य भए, हम दुखिया तन माहि ॥-सतसई। 

आत्मतत्त्वका साक्षात्कार किस अवस्थामे होता हे, इस पर स्वामी 
प्‌ज्यपाद कहते ह- जब अन्त करण-जल राग-ह्ेष, मोहादिकी लहरोसे 
चचल नहीं रहता है, तब साधक आत्मतत्त्वका साक्षात्कार करता है। 
अन्यलोग उस तत्त्वकों नही जानते हे । 

उनका यह भी कथन हे कि-इस शरीरमे आत्म-दृष्टि या आत्म- 
चितनाके कारण यह जीव दारीरान्तर धारण करनेके कारणको प्राप्त 
करता है। विदेहत्वकी उपलब्धि-शरीर रहित अपने आत्म-स्वरूपकी 
आ्रप्ति-का बीज हूँ आत्मामे ही आत्मभावना धारण करना। 


१ “यः परसात्मा स एवाह यो5ह स परमस्ततः । 
अहमेव सयोपास्यो नान्‍य: कश्चिदिति स्थिति: ।-समाधितन्त्र २१। 
२ “रागद्वेषादिकल्‍लोलैरलोल. यन्सनोजलम्‌ । 
स पद्यत्यात्मनस्तत्त्वं तत्तत्त्वं नेतरो जन. ॥ ३४५ ॥” 
३ “देहान्तगंतेबीज॑ देहेडस्मिन्नात्मभावना । 
बीज विदेहनिष्पत्तेः आत्मन्येवात्मभगावना ॥| ७४ ॥”-स० त०। 
२४ 
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इष्टोपदेशमे कहा है-“तत्त्वका निष्कर्ष हे-जीव पृथक है और 
पृदूगल भी पृथक्‌ है। इसके सिवाय जो कुछ भी कहा जाता है, वह इसका 
ही स्पष्टीकरण हैं।' 

इस कारण आतलज्ञानी ऋषि कहते हं- जिस उपायसे यह जीव 
अविद्यामय अवस्थाका परित्याग कर विद्यामय-न्ञानज्योतिमय स्थितिको 
प्राप्त कर सके, उसकी ही चर्चा करो, दूसरोसे उसके विषयमे पूछो, उसकी 
ही कामना करो। इतना ही क्यो इसी विषयमे निमग्न भी हो जाओ | 


आत्माका स्वरूप वाणीके अगोचर है अत शुद्ध तात््गिक दृष्टिसे 
कहते हँ कि आत्माकी उपलब्धिको विषयमे प्रतिपाद्य एवं प्रतिपादकपने 
का अभाव है। आचाये कहते ह - जो मे अन्योके द्वारा शिक्षित किया 
जाता हू, अथवा जो में दूसरोको उपदेश देता ह। यथार्थमे यह अज्ञ 
चेष्टा है, कारण में विकल्पातीत वचन-अगोचर स्वभाव वाला ह। 

पज्यपाद स्वामीकी यह उक्ति बहुत मार्मिक तथा तत्त्वस्पर्शी है-* 
जो पदार्थ जीवका उपकारी होगा, अर्थात्‌ जिससे आत्माकों पोषण प्राप्त 
होता है, उससे शरीरकी भलाई नहीं होगी। जिससे शरीर का पोषण या 
हित होता है, उससे आत्माका हित नहीं होगा। कारण दोनोके हितोमे 
परस्पर विरोधीपना है।' 





१ “जीवोजन्य पुद्गलइचान्य इत्यसों तत्वसग्रह' । 
यदल्यदुच्यते किलिचित्‌ सोउस्तु तस्पेव बिस्तर, ॥ ५० ॥। 
२ «तदुब्रथात, तत्परान्‌ प्‌रछेत्‌ तबिच्छेत्तत्पररो भवेत। 
येनाविद्यासयं रूपं त्यक्त्वा विद्यासयं व्रजेत्‌ ॥| ५३ ॥-स० तं० । 
३ <अआत्परें: प्रतिपाओदह यत्परान्प्रतिपादये । 
उन्मत्तचेष्ठितं तन्‍्मे, यदहूं निव्िकल्पकः ॥ १६ ॥-स० त० । 
४ ““यज्जीवस्योपकाराय तदेहस्यापक्रारकम्‌ । 
यदह्देहस्योपकाराय तज्जीवस्थापकारकस्‌ ॥४-इ० उ० १९॥ 
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इस आध्यात्मिक सत्यका प्रयोग भारतीय राजनीतिके क्षेत्रमे भी 
ज्योति प्रदान करता था। भारतीय हित और विदेशियोकी कल्याणमें 
परस्पर सघर्य था। अत जिन बातोसे भारतकी भलाई होती थी, उनसे 
विदेशियोक स्वार्थका विघात होता था, तथा जिनसे विदेशियोकी स्वार्थपुष्टि 
होती थी, उनसे स्वदेशका अहित होना अवश्यम्भावी था। ज्ञानाणंवकार 
प्रत्येक आत्माको अपरिमित शक्ति, आनन्द तथा ज्ञानका अक्षय भण्डार 
बताते हुए कहते है - 
“अननन्‍्तवीय॑बित्तान-दुगानन्दात्मको डप्यहमस्‌ ।* 
आत्मविद्याकी उपलब्धिके विषयमे योगीश्वर प्ज्यपादका कथन है-- 
जैसे जैसे स्वरूपक अववोध का रस प्राप्त होने लगता है, वैसे वैसे प्राप्त 
हुए भी विषय-भोग अच्छे नहीं लगते।' ब्रह्माज्ञानी चक्रवर्ती सम्राट 
भरतेश्वरको आत्मचिन्तनमे जो रस प्राप्त होता था, वह राजकीय वैभव 
के द्वारा लेशमात्र भी नहीं प्राप्त होता था। तत्त्वका सम्यक बोध होनेपर 
विवेकी जीवकी परिणतिमे एक नवीन स्फुरण होता है । विश्वके लोकोत्तर 





१ “यथा यथा समरायाति सबित्तों तत्त्वमुत्तमस्‌। 
तथा तथा न रोचन्ते विषया सूलभा अश्रपि ॥-इ० उ० ३७। 

२ “प्रातरुन्मीलिताक्ष. सन्‌ सध्यारागारुणा दिदशय. । 

स॒मेनेडहेत्पदाभोजरागेणेवान्‌ रछ्ज्जिता ॥ ११६ ॥ 

प्रातरुच्यन्तमुद्धलनेशान्धतसस॒ रविस्‌ । 

भगवत्केवलाकेस्थ प्रतिबिस्बममस्त सः॥ ११७ ४” 

“प्रातरुत्थाय धर्मेस्थे: कृतधर्मानुचिन्तन, । 

ततोडयेंकामसंपत्तिं सहामात्येन्येरूपयत्‌ ॥ ४१, १२० ॥” 
-महापुराण, जिनसेन 

“एवं धर्मप्रियः सम्राट धर्मेस्थानभिनन्‍्दति । 

मत्वेति निखिलो लोकस्तदा धर्मे रत व्यधात्‌ ॥ ४१, ११० 


३७२ जनशासन 


वेभवका अधिपति भरत प्रभातमें जगते ही प्राची दिशाको अरुण वर्ण- 
यूक्‍्त देख उसे जिनेन्द्र चरण कमलकी लालिमासे अनुरजित सोचता था, 
और अपने प्रकाश द्वारा रात्रिक अन्धकारके उन्मूलनकारी सूर्यको देखकर 
उसे भगवान्‌ वृषभनाथक कैवल्य सूर्यकी प्रतिबिम्बसे कल्पना करता था। 
वह जागते ही धर्मज्ञोके साथ धर्मके विषयमे अनूचितन करता था, 
पदचात्‌ अर्थ-काम-सपत्तिके विषयमे अमात्य वर्गके साथ विचार करता था। 
जहा वैभवकी वृद्धिमे साधारण मानव आत्माको पूर्णतया भूलकर कोल्हूके 
बैलकी जिन्दगीका अनुकरण करता है, वहा तत्त्वज्ञानी सम्राट सदा धर्मकी 
प्रधान चिन्ता करते थे, कारण उसमे विचक्षणकों विलक्षण आह्लाद प्राप्त 
होता है , इसके सिवाय उस मगलमय धर्मकी शरणमे जानेसे सर्व कार्योकी 
अनायास सिद्धि भी होती है । इसीलिये भरतेश्वरके विषयमे महापुराण- 
कार कहते हे- 
“तथापि बहुचिन्त्यस्थ' धर्मेचिन्ताइभवद्‌ दुढा। 
धर्म हि चिन्तिते सर्व चिन्त्य स्थादनुचिन्तितम्‌ ॥ ११४, ४१॥ 
प्रजापति नरेशकी धामिक अनुरक्तिके कारण जनतामें भी सदाचरण 
का विकास तथा धार्मिक जागति अनायास होती थी । यदि यह दृष्टि जनता 
के भाग्यविधाताओके जीवनमे अवतरित हो जाय, तो आजका सकटमय 
तथा कलकपूर्ण ससार नवीन कल्याणभूमि बन सकता है। 


अपभ्रश भाषाके सुन्दर शास्त्र परमात्मप्रकाश' में योगीन्द्रदेव 
लिखते है'--शरीर-मन्दिरमे जो आदि तथा अन्तरहित एवं केवलज्ञानरूप 
ज्योतिमंय आत्मदेव विद्यमान है, वही यथार्थमे परमात्मा है ।' 

परमार्थ दृष्टिकी प्रधानतासे आचाये कितनी मार्मिक बात कहते 


१ “देहा देवलि जो वसइ, देउ अणाद अणंतु । 
केवलणाणफुरततणु,सो परमसप्पु णिभंतु ॥-प० प्र० ३३॥ 
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हें- आत्मन्‌ | अन्य तीर्थोकी यात्रा मत करो। अन्य गुरुकी सेवा 
भी अनावश्यक है। अन्य दे वका चितन भी न करो। केवल अपनी निर्मल 
आत्माका ही आश्रय लो। आचार्य कहते हे-यह आत्मा ही 
तो परमात्मा है। कर्मोदयक कारण वह आराध्यके स्थानमे आराधक 
बनता है। जब यह आत्मा अपनी ही आत्मामे स्वरूपका दर्शन करनेमे 
समर्थ होता है, तब यही परमात्मा हो जाता है।' 

राग अथवा स्नतेहके कारण ही यह जीव अपने अनत, अक्षय आनद- 
के भण्डारसे वचित हो द्‌ खमय ससारमे परिभ्रमण करता है। इस 
विषयको स्पष्ट करनेके लिये आचायं तिलके उदाहरणको कितनी 
स्‌ न्दरताके साथ उपस्थित करते हे- 

“देखो ! तिलोका समुदाय स्नेह (तेल) के कारण जलसिचन, 
पैरोके द्वारा कुचला जाना, एवं पून पून पेले जानेकी पीडाका अनुभव 
करता है। स्नेह शब्द ममता तथा तेल इन' दो अर्थोकों द्योतित करता है। 
उनको ध्यानमे रखते हुए ही आचार्य महाराज समझाते है कि जैसे स्नेह 
की कारण तिलोका क्चला जाना तथा पेले जानेका कार्य किया 
जाता है, इसी प्रकार स्नेहके कारण यह जीव ससारकी अनत दु खाग्निमे 
निरतर जला करता है।' 

अपने क्ृत्योके विपाकका उत्तरदायित्व प्रत्येक जीव पर है, अन्य 
व्यक्ति इसमें हिस्सा नहीं बटाते, इस सिद्धान्तकों स्पष्ट करते हुए कवि 


न््जिनिजीजण न, 


१ “अण्णजि तित्थू भ जाहि जिय, अ्रण्ण जि गरुअ म सेवि। 
अण्णू जि देउ म चिति तुह, अप्पा बिमलू मुएवि ॥ ६६ ॥” 
२ एहु जु श्रप्पा सो परमप्पा, कम्मविसेसे जायउ जप्पा। 
जामइ जाणइ अप्पे भ्रप्पा, तामइ सो जि बठ परसप्पा ॥ ३०५ ४” 
३ “जर्लासवणु पयणिदलणु, पुणु पुण पीलण दुक्ख। 
णेहह लग्गबि तिलणियरु, जति सहृतउ पिकक्‍्खु ॥ २४६ ॥” 
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कहते हं-/हे जीव! पृत्र, स्त्री आदिक निमित्त लाखो प्राणियोकी 
हिसा करके तू जो दुष्कृत्य करता है, उसके फलको एक तू ही सहेगा ।' 

आजके यूगमे उदारता, समता, विद्वप्रेम आदिके मधुर शब्दोका 
उच्चारण करते हुए अपनी स्वार्थपरताका पोषण बडे बडे राष्ट्र करते हे, 
और करोडो व्यक्तियोके न्यायोचित और अत्यन्त आवश्यक स्वत्वोका 
अपहरण करते है, उनको इस उपदेशको दर्पषणमे अपना मुख देखना 
श्रेयस्कर है। 

कवि आत्माके लिए कल्याणकारी अथवा विपत्तिप्रद अवस्थाके 
कारणको बताते हुए साधकको अपना मार्ग चुननेकी स्वतत्रता देते हे और 
कहते है- 

“देखो! जीवोक बधसे तो नरकगति प्राप्त होती है, और 
दू सरोको अभयपद प्रदान करनेसे स्वर्गका लाभ होता है। ये दोनो मार्ग 
पासमे ही बताए गये है। जहि भावइ तहि लग्गु-जो बात तुम्हे 
रुचिकर हो, उसीमे लग जाओ'। कितना प्रशस्त ओर समुज्ज्वल मार्ग 
बताया है। जो जगत्‌को अभय प्रदान करेगा, वह अभय अवस्था तथा 
आननन्‍्दका उपभोग करेगा। जो अन्यको कष्ट देगा, उसे विपत्तिकी भीषण 
दावाग्निमे भस्म होना पडेगा। जिसे कल्याण चाहिये, उसे पूर्वोक्‍्त सदु- 
पदेशको ध्यान में रखना चाहिये। 

लोग अपनी आत्माकों भूल जाते हेै। ग्रन्थोका परिशीलन और 
तप साधनासे अपनेको कृंतकृत्य समझते हे । वे यह नहीं सोचते, कि 
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१ “मारिवि जीवहू लक्खड़ा, ज जिय पाउ करीसि। 
पुत्तकलत्तहं कारणइ, त तुहु एक्‌ सहीसि ॥ २५५ ॥* 
“परमात्मप्रकाश । 
२ “जीव वधतह णरयगई; अ्भयपदाणे सरग्‌ । 
ब्ेपह जबला दरिसिया, जाँह भावइ तहह लग्गु ॥ २५७ ॥४* 
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बिना इकाईके अकेले बून्योका भी कुछ मूल्य या महत्त्व होता है? इस 
द्‌ ष्टिको आचाय॑ महाराज कितनी स्पष्टताके साथ बताते हे- 

"जिसके हृदयमे निर्मेल आत्माका वास नही होता , तत्त्वत क्‍या 
शास्त्र, पुराण एवं तपरचर्या उस निर्वाण प्रदान कर सकती है ?' 

ययार्थमे निर्वाण प्राप्तिकी प्रथम सीढी आत्मददंन है। आत्म-दर्ंन, 
आत्म-अववोध तथा आत्मनिमग्नताके द्वारा मुक्ति प्राप्त होती है । 

पाहुडः दोहामे रामासह मृनि आत्मबोधकों प्रमकला बताते हुए 
कहते हे- 

“अक्षरारूढ स्याही मिश्रित (ग्रन्थोको )कों पढ पढकर तू क्षीण 
हो गया, किन्‍्त्‌ तूने इस परमकलाको नही जाना, कि तेरा उदय कहा हआ 
और तू कहा लीन हुआ।” जीवन अल्पकाल स्थायी है, अत उपयोगी और 
कल्याणकारी वाड मयका ही अभ्यास करना चाहिये। इस विषयमे कवि 
कहते हे- 

“शास्त्रोका अन्त नही है, जीवन अल्प है और अपनी वृद्धि ठिकाने 
नहीं है । अत वह बात सीखनी चाहिये, जिससे जरा और मरणके पे 
से छुटकारा हो जाय।” 

मोही प्राणीकों पून प्रवुद्ध करते हुए कहते हे- 


१ अ्रप्पा णियमणि णिम्मलठ, णियमे बसइण जासु । 
सत्थपुराणईं तब चरणु, मुक्खु जि कर्राह कि तासु ॥ ६६ ४ 
“परमात्मग्रकाश । 
२ सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्राणि सोक्षमार्ग ।” त० सू० १३१। 
३ “अवखरचंडिया मसि सिलिया पाढठतत्तो गम खीण। 
एक्क ण जाणी परमकला काह उग्गठउ कहि लीण ॥ १७३ ॥” 
४ अआअन्तो णत्यि सुईण कालो थोवबों बय थ दुस्मेहा । 
त॑ णवर सिक्खियव्व ज जरसरणक्खय कुणहि ॥ €८ ॥ई 
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देख भाई! विषयसुख तो केवल दो दिनके हे, और पुन दुखकी 
परिपाटी-परपरा है । अरे आत्मन्‌ ! भूलकर भी त्‌ अपने कधेपर क्‌ ल्हाडी 
मत मार। 


अरे मूढ ! जगतिलक आत्माको छोडकर अन्यका ध्यान मत कर। 
जिसने मरकत मणिको पहिचान लिया है वह क्या काचकी कोई गणना 
करता है। 

जो लोग विषयभोगको भोगते हुए आत्मत्वकी पूर्ण विकसित अवस्था 
मोक्षको चाहते है, वे असभवकी उपलब्धिक लिये प्रयत्नशील है। कवि 
सरल किन्‍्त्‌ ममंस्पशी शैलीसे समझाते हे-“दो तरफ दृष्टि रखनेवाला 
पथिक मार्गमे नहीं बढता है। दो मुखवाली सुई कथा-जीर्णवस्त्रको नही 
सी सकती, इसी प्रकार इद्रियसमुख और मुक्ति साथ-साथ नहीं होती ।' 

भदन्त गृणभद्र एक हृदयग्राही उदाहरण द्वारा इस तत्त्वको समझाते 
हैं कि साधक का सच्चा विकास परियग्रहक द्वारा नही होता- 

/ 'तराजूक नीचे ऊचे पलडे यह स्पष्टतया समझाते हुए प्रतीत होते 





१ विसयसुहा दुइ दिवहडा पुणु दुक्‍्खह परिवाडि। 
भूल्लउ जोब म्‌ वाहि तुहु अ्रप्पाखधि कुहाडि ॥ १७ ॥” 
२ अप्पा सिल्लिवि जगतिलउ मृढ म भापहि श्रण्णु । 
जि मरगउठ परियाणियउ तहु कि कच्चहु गण्णु ॥ ७१ ४ 
३ “बे पर्योह ण गम्सइ बेसुह सूई ण सिज्जए कथा। 
विण्णि ण हुति श्रयाणा इन्द्रियसोक्खं च मोक्खं च ॥२१३॥ 
“>पाहुड दोहा । 
“दो मुख सुई न सीवे कन्‍्था। दो मुख पन्‍थी चले न पन्‍्था। 
यो दो काज न हो हि सयाते । विषय भोग अरु मोख पयाने ॥ 
४ “अ्रधो जिघक्षवो यान्ति यान्त्यूथ्वंसजिषृक्षवः । 
इति स्पष्ट बदन्तो वा नामोन्नामौ तुलान्तयों:॥ १४५४ ॥” 
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है, कि ग्रहण करनेकी इच्छा वालोकी अधोगति होती है और अग्रहणकी 
इच्छा वालोकी ऊध्वंगति होती है ।' 

कितना मारमिक सर्वोप्योगी उदाहरण हैं यह , तराजूका वजनदार 
पलडा नीचे जाता है, जो परिग्रहधारियोके अधोगमनकों सूचित करता 
हूँ, और हल्का पलडा ऊपर उठता है, जो अल्पपरिग्रहवालोके ऊध्वैं- 
गमनकी ओर सकेत करता है। 


गुणभद्र स्वामी उन लोगोको भी आत्मोद्धारका सुगम उपाय बताते 
हे, जो तपश्चर्याक द्वारा अपने सुकुमार शरीरको क्लेश नही पहुँचाना चाहते 
है, अथवा जिनका शरीर यथार्थमें कष्ट सहन करनेमे असमर्थ है। वे कहते 
है- 

“तू कष्ट सहन करनेमे असमर्थ है, तो कठोर तपदचर्या मत 
कर , किन्त्‌ यदि तू अपनी मनोवृत्तिक द्वारा वश करने योग्य क्रोधादि 
दत्रुओको भी नही जीतता है, तो यह तेरी बेसमझी है ।' 

वास्तवमे मानसिक विकारों पर विजय ही सच्चा विकास और कल्याण 
है। मानसिक पवित्रताका विशुद्ध जीवनक साथ घनिष्ठ सम्बन्ध है। महा- 
कवि बनारसीदासजी की वाणी कितनी प्रबोधपूर्ण है- 

“समझ न ज्ञान, कहे करम किए सो मोक्ष, 
ऐसे जीव विकल मिथ्यातकी गहलमे । 
ज्ञान पक्ष गहे कहे आतमा अ्रबन्ध सदा, 
वरते सुछन्द तेउ डूबे हे चहलमे ॥॥ 
जथायोग्य करम करे पे ममता न॒ धरे, 
रहे सावधान ज्ञान ध्यानकी टहलसें। 





१ “करोतु न चिरं घोर तप* क्लेशासहो भवान्‌ । 
चित्तसाध्यान्‌ कषायादीन्‌ू न जयेज्त्तदज्ञता ॥ २१२ ॥४” 
“आत्मानुशासन । 


३७८ जैनशगासन 


लेई भव-सागरके ऊपर हूवे तरे जीव, 
जिनन्‍्हको निवास स्यादबादके महलमे ४ 


सेया भगवतीदासजीक ये दोहे कितने सरल, सरस तथा झान्ति- 

रस पूर्ण हे ! कैसा भी मोहाक्‌ल व्यक्ति हो, इनके द्वारा चैतन्यकी स्फूर्ति 
हुए बिना नही रहेगी। महाकवि झात्मदेवसे बात करते हुए व्यह्मविलास- 
में कहते हे - 

“चल चेतन तह जाइये, जहा न राग विरोध । 

निज स्वभाव परकाशिये, कीजे आतम बोध ॥ १ ॥। 

तेरे बाग सुज्ञान है, निज गुण फूल विश्ञाल। 

ताहि बिलोकहु परम तुम, छाड़ि आल जजाल ॥ २ ॥ 

श्रहो जगतके राय, मानहु एती बीनती । 

त्यागहू पर परजाय, काहे भूले भरसमे ॥ ३ ॥ 

तुम तो पूनो चद, प्रन जोति सदा भरे। 

पडे पराए फन्‍द, चेतहु चेतन राय जु॥ ४ ॥ 

निज चन्दाकी चादनी, जिह घटमे परकास। 

तिहि घदमे उद्योत हू बय, होथ तिमिरकों नास ॥ ५ ॥ 

जित देखत तित चांदनी, जब निज नयननि जोत। 

नेन सिचत पेखे नहीं, कौन चादनी होत ॥ ६ ॥। 

या सायासे राचके, तुम जिन भूलहु हस। 

सगति थाकी त्यागके, चीनन्‍्हीं अपनी अस ॥ ७ ॥* 

कविका यह कथन कितना उपयोगी है- 

“राग न कीजे जगत राग किए दुःख होय । 

देखहु कोकिल पींजरे, गह डारत हे लोय॥ ८ ॥। 

त्याग बिना लिखो नहीं, देखहु हिये विचार | 

तुबी लेपहि त्यागती, तब तर पहुचे पार॥ € ॥ 


पुण्यानुबन्धी वाडमय ३७६ 


तन ऊपर जम जोर हे, जिनसो' जमहु डराय । 

तिनके पद जो सेइये, जमकी कहा बसाय ॥| १० ॥। 

सेनासे तुम क्यों भए, में नासे सिंध होय। 

मे! नाही वह ज्ञानमें, मे न रूप निज जोय ॥ ११ ॥ 

जेनी जाने जेन ने, जिन जिन जानी जेन। 

जे जे जेनी जेन जन, जाने त्िज निज नेन॥ १२ ॥ 

चार माहि जोलो फिरे, धरे चारसो प्रीति । 

तोलो चार लखे नहीं, चार खूट यह रीति ॥ १३ ॥ 

जे लागे दस बीस सो, ते तेरह पंचास। 

सोलह बासठ कीजिये, छाड चार को वास ॥ १४ ॥४* 

मोहकी प्रगाढ निद्वामे मग्तन ससारी प्राणीका कितना भावपूर्ण चित्र 

यहा अकित किया गया है- 

“काया चित्रशालामे करम परजक भारी, 

सायाकी सवारी सेज चादर कलपना। 

दगयन करे चेतन अचेतनता नींद लिए , 

मोहकी सरोर यहे लोचनको ढपना ॥ 

उ्द बल जोर यहे द्वासको दाबद घोर, 

विषय सुखकारी जाकी दोर यहे सपना । 

ऐसे मूढ दह्मामे सगन रहे तिहु काल, 

धावे भूस जालसे न पावे रूप अपना 

ससारमे धन, वेभव, विक्रम, प्रभाव आदि सपन्न पुरुषकी पूजा होती 

हँ, और ऐसी विशेषता समल कृत व्यक्तिका सन्‍्मान किया जाता है। आत्माका 
इससे कोई पारमाथिक हित सपन्न नही होता । जीवका यथार्थ कत्याण उस 
सबर भावनासे होता है, जिसके द्वारा कर्म बच्चन नही होता। इसी कारण 
कविवर मुगल शासकको प्रणाम न कर ज्ञान सम्राट की इन मासिक 
शब्दों द्वारा अभिवन्दना करते हे - 
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“जगतके मानी जीव हे रहयो गुसानी ऐसो , 
झास्व असर दु.खदानी महा भीम हे। 
ताको परिताप खडिवेकी परगट भयो, 
धर्मको धरेया कर्म रोगको हकीम है॥ 
जाके परभाव आगे भागे परभाव सब , 
नागर नवल सुख-सागरकी सीस हें। 
सवरको रूप धरे साथे शिवराह ऐसो , 
ज्ञानी पातशाह ताको मेरी तसलीस है ॥” 


इनकी रचना नाटक ससयसार अध्यात्म अमृत रससे पूर्ण अनुपम 
कृति है । यह कविकी प्राणपूर्ण लेखनीका प्रसाद है कि ब्रह्मविद्याका प्रति- 
पादन शुष्क न होकर अत्यन्त सरस, आह्वादजनक तथा आकर्षक बना है। 
ग्रन्थ के विषयमे स्वयं कविका कथन कितना अ तस्तलको स्पर्श करता है- 


“मोक्ष चढवेको सोन, करमको करे बौन , 
जाके रस भोन बुद्धि लौन ज्यों घुलत है। 
गुनिनको गिरथ निरगुनीनकों सुगम पथ, 
जाको जस कहत सुरेश अकलत हे। 
याहीके सपक्षी सो उड़त ज्ञान-गगन माहि , 
याहीके विपक्षी जगजालमे रुलत है । 
हाटक सो विमल विराटक सो विसतार , 
ताटकके स्त हिए फाटक यो खुलतु है।” 


यह अभिमाती प्राणी बात बातमे अपनी लाककी सोचा करता है, वह 
यह नहीं सोचता कि वस्तुत यह नाक थोडेसे मासका पिड है, जिसका 
आकार “तीन” सरीखा दिखता है । ऐसी नाकके पीछे यह न तो सद्गरूकी 
आज्ञाका ही आदर करता है, और न यह विचारता है, कि मेरा स्वभाव 
पद पद पर लडाई लेना' नहीं है। वह तो अपनी कमरमे खड़ण बाधकर 
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अकडता हुआ नाक की रक्षार्थ उद्यत रहता है। सुन्दर भावके 
साथ लालित्यप्रचुर पदावली ध्यान देने योग्य है- 

“रूपकी न भाक हिए, करमको डाक पिये , 

ज्ञान दथि रहयो मिरगांक जेसे घनसे। 

लोचनकी ढाकसो न माने सद्गुरु हाक , 

डोले पराधीन समूढ राक तिह पनसे ॥ 

ठाक इक मसासको डली-सी तामें तीन फाक , 

तीनकोी सो श्राक लिखि राख्यो काहू तनमें। 

तासो कहे “नाक' ताके राखिबेको करे कांक , 

लाकसो खरग बाधि बाक धरे मसनसे 


यह जीव अनादिसे शरीरको अपना मान रहा है, उसे अत्यन्त सुबोध 
तथा हृदयग्राही उदाहरण द्वारा इन भव्य शब्दोमे समझाते हे- 
“जैसे कोफझक जन गयो धोबीके सदन तिनि 
पहरुयो परायो वस्त्र मेरो मानि रहायों है। 
धनी देखि कहयो भेया यह तो हमारो वस्त्र , 
चीन्हों पहचानत ही त्याग भाव लहयो हे ॥ 
तेसे ही अ्रनादि पुदणल सो सजोगी जीव , 
सगके ममत्वसों विभाव तामे बहयो है। 
भेदशान भयो जब आपा! पर जान्यों तब, 
स्यारो परभावसों सुभाव निज गहदयो है ॥“ 
अपनी हीन परिस्थितिक होते हुए बार बार विपदाओके बादल घिरे 
देख जब साहसका बाघ टूटता हो उस समय ब्रह्मविल[सका यह हितोपदेश 
बडा पथ्यकारी होगा- 
“बहाकी कमाई भैया पाई तू यहां आय, 
अब कहा सोच किए हाथ कछ परिहे। 


शे८र जैनशासन 


तब तो विचारि कछ कियो नाहि बध सम, 

याको फल उदे आयो हम कंसे करिहे। 

अब कहा सोच किए होत है अज्ञानी जीव , 

भगते ही बने कृत्य कर्म कह टरिहे। 

अबके सम्हालके विचार काम छसो कर , 

जात॑ चिदानन्द फंद फेरिमे न परिहेए 

एकान्त पक्षकों सत्पथ मान कर उसे अपना मत मानने वालो को 

मतवारा समझते हुए कवि शान्त रसवारे का समर्थन करते हुए कहते हे- 

“एक सतवारे कहे अन्य सतवारे सब, 

मेरे मत-वांरे पर बारे मत सारे ह। 

एक पच-तत्ववारं एक एक-तत्व वारे, 

एक भम-सतवारे एक एक नन्‍्यारे हु॥ 

जैसे मतवारे बक तंसे सत-बारे बक, 

तासो मतवारे तक बिन; मतवारे हैं। 

शान्ति-रसवारे कहें सतको निवारे रहे, 

तेई प्रान प्यारे लहे, ओर सब बारे हें।॥ा 

एक समय जिनेन्द्र भक्तिमे तल्लीन एक कविको इस प्रकार की 

समस्या पूर्ति दी गई, जिसमे अकबरकी स्तुतिके प्रभावसे नही बचा जा सकता 
था। उस चालाकीके फनन्‍्देसे बचते हुए कविने अपने पवित्र आदर्शकी किस 
प्रकार रक्षा की इसका परिज्ञान इस पद्यसे होगा- 

“जिय बहुतक बेष धरे जगमें 

छबि भा गईं आज दिगस्बर कोी,। 

चिस्तामणि जब प्रगठयो हियमे , 

तब कौन जरूरत डम्बर की॥॥ 

जिव तारन-तरत हि ' सेय लिए , 

परवाह करें को जब्बर की। 
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जिह आस नही परसेसुरकी , 
मिलि आस करो स्‌ अकब्बर की॥” 
दनियामे ऐसा कौन है, जो झूलेसे परिचित न हो ” कवि वृन्दावन 
एक ऐसे विलक्षण तथा विशाल लोक-व्यापी झूलेका वर्णन करते हे, जिसमे 
सभी ससारी घूमते हे। एक तत्त्वज्ञानी ही झूलेके चक्‍्करसे बचा है- 
“नेह झ मोहके खभ जाम लगे, चौकडी चार डोरी सुहावे । 
चाहकी पाठरी जास पे हैँ परी, पुण्य औ पाप जी" को भुलावे॥ 
सात राज्‌ श्रधो सात ऊंचे चले, स्व ससारको सो भमावें। 
एक सम्यक ज्ञानि ही भूलना सौं, क्दिके बन्द भव पार जावे ॥” 
-छुन्ददातक ७६॥ 
इस झूलेका वर्णन कविने झूलना छन्दमे ही किया है यह और मनोहर 
बात हैं । 
भेय, भगवतीदासजी सुबुद्धि रानीके द्वारा चैतन्यरायको समझाते है कि 
अमूल्य मनुष्यभवको प्राप्तकर आत्माका अहित नहीं करना चाहिये। 
कितना सरस तथा जीवनप्रद सवाद है- 
“सुत्रो राय चिदानन्द, कहो जु सुबुद्धि रानी 
कह कहा बेर बेर नेक तोहि लाज है। 
कसी लाज ? कहो, कहां, हम कछू जानत न 
हमें इहा इन्द्रनिकों विषे सुख राज है ॥” 
इस पर सृबृद्धि देवी पुत कहती है- 
अरे मढ, विषय सुख सेये तु अनन्ती बार 
अजहे श्रघायोी नाहि, कामी शिरताज है। 
मानुथब. जनस पाय, आरज सुखेत आय, 
जो न चेते, हंसराय तेरों ही अश्रकाज है ॥” 
अपने स्वरूपको तनिक भी स्मरण न करनेवाले आत्माको कितनी 
ओजपूर्ण वाणीमे सज्ञान करनेका प्रयत्न किया गया है। भेया' कहते हे- 
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“कौन तुम ? कहा आए, कोने बोराए तुर्माहि 
काके रस राचे, कछ सुध हूँ धरतु हो। 
तुम तो सयाने पे. सयान' यह कौन कीलन्‍्हो, 
तीन लोक नाथ हवेके दीनसे फिरतु हो ४ 
बडे मधुर शब्दोमे आत्माको समझाते हुए ज्ञानमहल के भीतर 
बूलाते है और समझाते है, कि ऐसे अपूर्व स्‍्थलको छोडकर भूलमें भी 
बाहर पाव मत धरना-परपदार्थमे आसक्ति नही करना। 
“कहां कहा कौन सग लागे ही फिरत लाल 
ञ्रावो क्यो न आज तुम ज्ञानके महलसे। 
नेकहु॒ विलोकि देखो, अन्तर सुदृष्टि सेती 
कसी कसी नीकि नारि खडी है टहलसे ॥” 
यहा क्षमा, करुणा आदि दे वियोको ज्ञानक महलमे अवस्थित बताया 
है। उनकी सुन्दरता एवं महत्ता अपूर्वे है। कवि कहते हे- 
“एकन ते एक बनी सुन्दर सुरूप घनी, 
उपसा न जाय गनी रातकी चहलसे । 
ऐसी विधि पाय कहूँ, भूलि हूँ न पाय दीजे, 
एतो कहयो वास लीजें वीनती सहलमसे ॥* 
कविवर बनारसीदास साधना-प्रेमीसे छह माह परययनत एकान्समे 
बैठकर चित्तको एक ओर करनेकी प्रेरणा करते हुए कहते है .- 
भतेरो घट सर तासे त्‌ ही है कमल वाकों 
तु ही सधुकर हैँ सुवास पहिचानु रे। 
प्रापति न ह॒वेहे कछू ऐसे तूृ विचारतु हे 
सही हु बह प्रापति सरूप यो ही जानू रे॥ा” 
जब समाधिकी अवस्था उत्पन्न होती है तब भेद बुद्धि नही रहती। 


कहते हे- 


पुण्यानुबन्धी वाडमय ३८५ 


“रास रसिक अ्ररु राम रस कहन सुननके दोय । 
जब समाधि परगट भई, तब दुविधा नह कोय ॥* 
भक्तिके क्षेत्रमे भक्तामर, कल्याणमन्दिर, एकीभाव, विषापहार आदि 
स्तोत्रोके रूपमे बडी पवित्र और आत्मजागृतिकारिणी रचनाए हे। 
साहित्यकी दृष्टिसे भी भक्तिसाहित्य बहुत महत्त्वपूर्ण है । 
भकक्‍तामरक म्‌ृगपति भीति निवारक पद्चका श्री हेमराजपाडेने कितना 
सजीव अनुवाद किया है- 
“भ्रति सद मत्त गयन्द कु भधल नखन विदारे। 
मोती रक्‍त समेत डारि भूतल सिगारे ॥। 
बाकी दाढ विशाल, वदनसे रसना लोले। 
भीस भयानक रूप देखि जन थरहर डोले॥ 
ऐसे सृगपति पग तले, जो नर आयो होय। 
दइरण गए तुब चरणकी बाधा करे न कोय ॥ ३६ ॥”* 
जिनेन्द्रदवकी आराधनाके प्रभावसे अग्निकृत उपद्बव भी नष्ट हो 
जाता है । इस विषयमे कविवर कहते हे- 
“घ्रलय पवनकर उठी श्राग जो तास पटन्‍्तर। 
बसे फुलिंग शिखा उतग पर जले निरन्तर ॥ 
जगत्‌ समस्त निगलके भस्म कर देगी सानो। 
तडतडात दव-अनल जोर चहूँ दिशा उठानो। 
सो इक छिन में उपश्म, नाम नोर तुम लेत। 
होय सरोवर परिन में विकसित कमल ससेत ॥॥ ४० ॥ 
इससे समुद्र सम्बन्धी विपत्ति भी दूर हो जाती है। मानतुग आचार्य 
भक्तिके रसमें तल्‍लीन हो कितने हृदय-स्पर्शी उद्गार व्यक्त करते हे- 
“अम्भोनिधोी. क्षुभितभीषणनक्रचक्रपाठीनपीठभयदोल्वणवाडवारनों । 
रंगत्तरंग-शिखर-स्थितयानपात्रास्त्रासं विहाय भवत. स्मर्णाद्‌ ब्रजन्ति॥ 
इसे हेमराजजी इन शब्दोमे उपस्थित करते है - 
२५ 


३८९ जैनशासन 


“जक्र चक्र मगरादि भमच्छ करि भय उपजावे। 
जामे॑ बड़वा-अग्ति दाहते नीर जलाबे ॥ 
पार न पावे जास थाह नह लहिए जाकी। 
गरजे अ्रति गंभीर लहरकी गिनती न ताकी ॥ 
सुख्र सो तिरे सम॒द्रको जे तुम गुन सूमराहि। 
लोल कलोलनके दिखर, पार मान ले जाहि॥ डेंड है 
मानतुग सुनिवरने कितने सुन्दर सानुप्रास पद्म द्वारा जिनेन्द्रकी महिमा 
बताई है - 
“नात्यदभुत॑ भवनभूषण भूतनाथ, भूतंग णर्भुवि भवन्तमभिष्दुवन्त, । 
तुल्या भवन्ति भवतो ननु तेन कि वा भृत्याश्वित य इह नात्मसम करोति॥ १०४ 
इस पद्मयमे भकार' की एकादश वार आवृत्ति विशेष ध्यान देने योग्य 
है। हिन्दी अनुवादमे मूलके सौन्दर्यका प्रतिबिम्ब तो न आ सका। उसमे 
उसका भाव इस प्रकार बताया है- 
“न हि श्रचभ जो होह तुरन्त । तुमसे तुम गुण बवरणत सन्त ॥। 
जो अधनीकोी आप समान । करें न सो निन्दित धनवान ॥* 
आचार्य मानतुग जिनेन्द्रदेकोी बुद्ध, शकर, विधाता, पुरुषोत्तम 
शब्दोसे सबोधित करते हुए अपने गणानुराग को इन गभीर शब्दों द्वारा 
स्पप्ट करते हें- 
“बुद्धस्त्वमेव विदुधाचितबुद्धिबोधात्‌ 
त्व दाद्स्‍डरोइसि भवनन्रयधह्ूनरत्वात्‌ | 
धातासि धीर शिव-मार्गे-विधेविधानात्‌ 
व्यक्त त्वमेव भगवन्‌ पुरुषोत्तमोएसि' ॥२४॥* 
कविरत्न श्री गिरिधर॑ हर्माने इसे इस रूपमें लिखा है- 
“त्‌ बुद्ध हें विबुध पूजित बुद्धिवाला 
कल्याण कत्‌ वर शंकर भी तुही है। 
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तु मोक्षमार्ग विधिधारक है. विधाता 
हे व्यक्त नाथ पुरुषोत्तम भो तुही है ॥” 
कल्याणमन्दिर स्तोत्रमे कहा है- 
“लव तारकोी जिन ! कथ भविना त एव त्वामुद्वहन्ति हृदयेन यदुत्तरन्त । 
यहा दृतिस्तरति यज्जलसेष नृनसनन्‍्तगंतस्थ सरुत स किलानुभाव ॥१०॥ 


यहा कवि भगवान्‌ से कहता है आप तारक नही है, क्योकि में अपने 
चित्तमे आपको विराजमान कर स्वयं आपको तारता हू। इसी बातकों 
बनारसीदासजी हिन्दी पद्मानुवाईमे इस प्रकार समझाते हे- 


“त्‌ भविजन तारक किमि होहि ? 
ते चित धारि तिर्राह ले तोहि ॥ 
यह ऐसे कर जान स्वभाव। 
तिर्रह ससक ज्यों गित बाव ॥ १० ॥* 


इसका समाधान पद्चके उत्तरार्ध द्वारा करते है कि, जैसे पवनके 
प्रभावसे मशक जलमे तिरती है, उसी प्रकार आपके नामके प्रभावसे जीव 
तरता है । 

एकीभावस्तोत्रमे जिनेन्द्रकी भक्ति-गगगाका बडा मनोहर चित्रण 
किया है। नयरूप हिमालयसे यह गगा उदित हुई है और निर्वाणसिन्धुमे 
मिल जाती हैं। वादिराज सूरि कहते हे- 


“प्रत्युत्पन्ना नयहिसगिरेरायता चामुताब्धे. 
या देव त्वत्पदकमलयों: सद्गता भक्तिगड्ग । 
चेतस्तस्थां मस॒ रुचिवद्ञादाप्लुत क्षालिताह.- 
कल्माथ यदभवति किसिय देव सन्देहभूसि. ॥१६॥४ 
भूधरदासजी हिन्दी अनुवादमे इसे इस प्रकार स्पष्ट करते हे- 
“स्थाह्माद-गिरि उपज मोक्ष सागर लो धाई। 
तुम चरणाम्ब॒ज परस भक्ति-गंगा सुखदाई ॥॥ 


॥ 
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मो चित निर्मल थयो नहोन रुचि प्रब तामे । 
अब वह हो न मलीन कौन जिन संदाय यामे ? 


धनञ्जय सहाकवि अपने विषापहारस्तोत्रमे युक्तिपू्वक यह बात 
बताते है कि परिग्रहरहित जिनेन्द्रकी आराधनासे जो महान्‌ फल प्राप्त 
होता है, वह धनपति कुबेर से भी नही मिलता है। जलरहित शैलराजसे 
ही विशाल नदिया प्रवाहित होती हे। जलराशि समुद्रसें कभी भी कोई 
नदी नहीं निकलती। कविवर कहते हे- 


“तुड्ात्फल यत्तदकिज्चनाच्च प्राप्यं समृद्धान्न धनेववरादे । 
निरम्भसो5प्युच्चतमादिवादेनकापि निर्याति धनी पयोधे:॥ १६ ॥* 
इसका हिन्दी अनुवाद इस प्रकार है- 
“उच्च प्रकृति तुम नाथ संग किचित्‌ न धरन ते । 
जो प्रापति तुम थकोी नाहि सो धर्नेसुरन ते ॥ 
उच्च प्रकृति जल बिना भूमिधर धुन्ी प्रकासे । 
जलधघि नीर ते भरद्यो नदी ना एक निकासे ॥ १६ ॥” 
महाकवि कहते हे, जिनेन्द्र भगवान्‌की महत्ता स्वत सिद्ध हैं, अन्य 
देवोक दोषी कहे जाने से उनमे पृज्यत्व नही आता। सागरकी विशालता 
स्वाभाविक है। सरोवरकी लघुताके कारण सागर महान्‌ नहीं बनता। 
कितना भव्य तके हे! वास्तविक बात भी है, एकमे दोष होने से दूसरेमे 
निर्दोषत्व किस प्रकार प्रतिष्ठित किया जा सकता है? कविकी वाणी 
कितनी रसवती हे - 
१ “पापवान व पुण्यवान्‌ सो देव बतावे। 
तिनके ओऔगून कहे, नाहि तू गुणी कहावे ॥। 
निज सुभावत अम्बुराशि निज सहिमा पावें। 
स्तोक सरोवर कहे कहा उपभा बढ़ि जावे।॥ 
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“स नीरजा. स्यादपरोडघवान्‌ वा तद्दोषकीरत्येव न ते गुणित्वम्‌ । 
स्वतो<5म्बराशमेहिसा न देव स्तोकापवादेन जलाहयस्थ ॥ 
-विषापहार ११ ॥ 


कविवर वृन्दावन, मनरगलाल, बख्तावर, रामचन्द्र आदिने चौबीस 
तीर्थकरोकी पूजा द्वारा पवित्र भक्तिका प्रदर्शन किया हैं। भगवान्‌ 
चद्रप्रभ अष्टम तीर्थकरको वेराग्य प्राप्त हुआ हैं। वे अब मुनिपद 
स्वीकार कर रहे है। उन्हे मुनि अवस्थामे चन्द्रपुरीमे महाराज चन्द्रदत्तने 
दुग्धका आहार कराया था। भगवान्‌ स्फटिककी शिलापर विराजमान 
हो तपोवनमे श्रेष्ठ ध्यानमे निमग्त हो गए थे। भगवानका शरीर 
समन्तभद्राचार्यने चन्द्रमरीचिगौरम्‌' कहा है। इस शुख्नताको सूचित 
करने वाली साधन-सामग्रीने कवि ब॒ुन्दावनजीकों कितनी मनोहर कल्पनाकी 
प्रेरणा प्रदान की, यह सहृदय भकतजन विचार सकते है। कवि कहते हे- 
“लखि कारण छ्वे जगते उदास । चिन्त्यों अनुप्रेज्षा सुख निवास ॥४॥ 
तित लोकान्तिक बोध्यो नियोग । हरि शिविका सजि धरियो अभोग ॥ 
तापे तुम चढि जिन चन्दराय । ता छिनकी शोभा को कहाय ॥४॥४ 
जिन अग सेत, सित चसमर ढार । सित छत्र शीस गल गुलकहार। 
सित रतन जडित भूषण विचित्र ॥ सित चन्द्र चरण चरचे पवित्र ॥६॥ 
सित तन-द्युति नाकाधीश आप । सित शिविका काधे धरि सुचाप । 
सित सुजस सूरेश नरेश सर्व । सित चितमे चिन्तत जात पर्व ॥७॥ 
सित चन्द्रनगर ते निकसि नाथ । सित बनमे पहुँचे सकल साथ । 
सित शिलाश्षिरोसणि स्वच्छु छाह । सित तप तित धारच्ो तुम जिनाह ॥८॥॥ 
सित पयको पारण परम सार । सित चन्द्रदत्त दीनो उदार। 
सित करसे सो पय धार देत । सानो बाधत भव-सिन्धु सेत ॥६९॥ 
मानो सुपुण्य धारा प्रतच्छ । तित अचरज पन सुर किय ततच्छ। 
फिर जाय गहन सित तप करन्त । सित केवल ज्योति जग्यो अ्रनन्‍त १० 
-वन्दावबन चोबीसी पूजा ॥ 
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भगवान्‌ शान्तिनाथ का स्तवन करते हुए कविकुलचूडामणि स्वामी 
समनन्‍्तभद्र शान्तिका लाभ कर शान्तिके नाथ बनने का मार्ग बताते हँ- 
“स्वदोषशान्त्या विहितात्मज्ान्ति' जान्तेविधाता शरण गतानाम्‌ । 
सूयाद भवक्‍लेशभयोपशज्ञान्त्यं शान्तिजिनों मे भगवान्‌ दरण्यः ॥ 
-व॒ु० स्वयभ्‌ ८० । 
“बे शान्तिनाथ भगवान्‌ मेरे लिये शरण है, जिनने अपनी आत्तमामे 
विद्यमान दोषोका ध्वस करके आत्म-शान्ति प्राप्त की है, जो शरणमे 
आने वाले जीवोको शान्ति प्रदान करते है। वे शान्तिनाथ भगवान्‌ ससार 
के सकट तथा भीतिकी उपशान्ति करे।” 


कितनी सुन्दर बात आचाय॑ महाराजने बताई है, कि यथार्थ शान्ति 
को उद्भूति आत्मनिर्मलता द्वारा प्राप्तव्य है। वह शान्ति बाहरी वस्तु 
नही है। प्रकाण्ड ताकिक होते हुए भी स्वामी समनन्‍्तभद्रकी कवितामे 
मधुरता तथा सरसताका अपूर्व सम्मिश्रण पाया जाता है। महाकवि 
हरिचन्द अपने धर्मंशर्माभ्युदयमे लिखते हे- 

“वाणी भवेत्‌ कस्यचिदेव पुण्य: दाब्दार्थसन्दर्भविशेषगर्भा । 

इन्दु विनाउन्यस्य न दृश्यते गत्‌ तमोधुनाना च सुधाधुनी च ॥” १,१६। 

शब्द तथा भावकी रचनाविशेषसे समन्वित वाणी पृण्योदयसे किसी 
विरले भाग्यशाली प्ण्यात्माको प्राप्त होती है। अन्धेरेको दूर करने वाली 
तथा अमृतक निर्ल॑रसे समन्वित (शीतल तथा शान्ति प्रदान करने वाली) 
ज्योति चद्रके सिवाय अन्यत्र नही पाई जाती। 

भगवान्‌ महावीरकी तकंशेली से अभिवन्दता करते हुए स्वामी 
समन्तभद्र कहते हे-भगवन्‌ । आपके झ्ासनके प्रति तीज विद्ेष भाव 
धारण करने वाला भी यदि विचारक दृष्टि तथा मध्यस्थ भाव सपन्न हो 
आपके शासनकी परीक्षा करे, तो उसके एकान्त पक्ष-अभिनिवेशरूप 
सीग खण्डित हो जावेगे अर्थात्‌ वह एकान्त पक्षका अभिमान छोडेगा 
और वह अभद्र (मिथ्यात्वी) होते हुए भी आपके शासनका श्रद्धालु हो 
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समन्तभद्र (सम्यग्दृष्टि) हो जायगा। अभद्र भी समन्तभद्र होगा' 
यदि वह समदृष्टि तथा उपपत्ति चक्षु-विचारक दृष्टि सपन्न हुआ। कितने 
यू क्ति, प्राण तथा सत्यसमर्थित शब्द हे। 


“काम द्विषन्नप्यपपत्तिचक्ष समीक्षतां ते समदृष्टिरिष्टम्‌ । 
त्वयि ध्‌ ७ खण्डितमानश्वंगो भवत्यभद्रोडपि समन्तभद्गः 
“युक्‍त्यनुश्ासन ६३। 


प्रचेतस” नामक दिगम्बर मुनिराजकी महिमाकों महाकवि हरिचन्द्र 
कितनी विलक्षण एवं विचक्षण-प्रिय पद्धतिसे प्रकाशित करते हुए कहते 
है- 
“यष्मत्पदप्रयोगेण. पुरुष स्याद्यदुत्तम । 
श्रथोइपं स्वंथा नाथ लक्षणस्याप्यगोचरः ॥* 
“ध० दार्मा० ... ५३। 
युष्मत्‌-पद-आपकी चरणारविन्दके प्रसादसे पुरुष उत्तम हो 
जाता है। युष्मत्‌ पदके प्रयोगसे उत्तम पुरुष बनानेकी विशेषता 
आपमे है। यह बात व्याकरण शास्त्रकी परिधिके भी बाह्य है। व्याकरण 
शास्त्र तो युष्मत्‌ पदक प्रयोगसे मध्यम पृरुषको बताता है। यहा 
कविने युष्मत्‌ पद! और पुरुष स्याद्यदुत्तम ” शब्दों द्वारा रचनामे एक 
नवीन जीवन डाल दिया। 
प्राय सभी विद्वान्‌ विधाताकों इसलिये उलाहना देते है, कि उसने 
खलराजक निर्माण करनेकी अज्ञ-चेष्ठा क्यो की? महाकवि हरिचन्द्र 
विधाताक अपवादको अपनी कल्पना-चात्‌री द्वारा निवारण करते है। 
वे कहते है कि विधाताको विशेष प्रयत्न द्वारा खल जगत्‌का निर्माण करना 
पडा। इससे सत्पुरुषोका महान्‌ उपकार हुआ। बताओ सूर्यकी महिमा 
अन्धकारके अभावमे और मणिकी विशेषता काचके असद्भावमे क्‍या 
प्रकाशित होती ” कवि कहते ह- 
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“खल विधात्रा सजता प्रयत्नात्‌ कि सज्जनस्थोपकृत न तेन ॥ 
ऋते तमासि छ्यमणिमंणिर्वा बिना न काचे. स्वगुण व्यनक्ति ॥” 
४ >घ० ह० १, २२। 
दुनिया कहती है खल'का कोई उपयोग नही होता, किन्तु महाकवि 
खल“शब्दक विशिष्ट अर्थ पर दृष्टि डालते हुए उसे महोपयोगी कहते 
है- 
“ग्रहों खलस्थापि सहोपयोग स्नेहद्र॒हों यत्परिशीलनेन । 
आकर्णमाप्रितमात्रमेता. क्षीरं क्षरन्त्यक्षममेव गावः ॥* 
>घ० श० १, २६। 
आइचर्य है, खलका (खलीका) महान उपयोग होता है। खल स्नेह- 
द्रोही-प्रेमे रहित (खली स्नेह-तैल रहित होती) होता है। इस 
खल-(खली ) का प्रसाद है, जो गाए पूर्णपात्र पर्यन्त लगातार क्षीररस 
प्रदान करती हैे। कविने खलमे' दुर्जतके सिवाय खलीका अर्थ सोचकर 
कितनी सत्य और सुन्दर बात रच डाली। इस प्रकारका विचित्र जादू 
हरिचन्द्रकी रचनामे पद पदपर परिदृश्यमान होता है । 
बुढापेमे कमर झुक जाती है, कमजोरीके कारण वृद्ध पुरुष लाठी लेकर 
चेलता है। इस विषयमे कविकी उत्प्रेक्षा कितनी लोकोत्तर है, यह सहृदय 
सहज ही अनुभव कर सकते हे - 
“ग्रसम्भूत मण्डनमड्डगयष्टेनंष्ट क्यू से यौवनरत्नमेतत्‌ । 
इतीव व॒द्धो नतपृर्वेकायः पर्यज्नधोडधों भुवि बस्भूमीति ॥* 
“पधर्मशसम्युदय ५९ । ४ । 
मेरे शरीरका स्वाभाविक आभूषण यौवनरत्न कहा खो गया 
इसीलिये ही मानों आगे से झुके हुए शरीर वाला वृद्ध नीचे नीचे पृथ्वीको 
देखता हुआ चलता है। 
ताकिक प्‌रुष जब काव्य-निर्माणमे प्रवृत्ति करते हे तब किन्ही बिरलो 
को मनोहारिणी, स्तिग्ध रचना करनेका सौभाग्य होता है। स्वामी 
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समन्तभद्र सदृश दार्शनिकता, ताकिकता और कवित्वका मनोहर 
सम्मिश्रण बडे पृण्यसे प्राप्त होता है। आचाय सोमदेवने जीवनभर 
तर्कास्त्रका अभ्यास किया और पदचात्‌ यहास्तिलकचम्पू-जेसी श्रेष्ठ 
रचना प्रारम्भ की, तब यह शका हुई कि भला शुष्क ताकिक क्‍या 
काव्य बनाएगा ? इसके समाधानमे सोमदेव सूरि लिखते हे- 
“आजन्म-समभ्यस्तात्‌, शुष्कात्तर्कातुणादिव ममास्या* । 
मतिसरभेरभवदिद सूक्तिपय*ः सुकृतिना पुण्य. ॥ 
>यद्य० ति० १-१७ ॥ 
मेने जीवनभर अपनी बुद्धिरूपी कामधेनुको शुष्क तकरूप तृण 
खिलाया है। सत्पुरुषोके पुण्यसे उससे यह सूक्तिरूप दुग्धकी उद्भूति 
हुई हैं। 
इस बूद्धिरुप कामथेनूने यशस्तिलकचम्पू नामक विश्ववन्दनीय 
अनू पम रचना सोमदेव जैसे ताकिकसे प्राप्त करा दी । 
ताकिक प्रभाचस्द्रकी कल्पनामे भी जीवन है। दुष्टोके उपद्रवसे 
सत्प्रषोकी कृतिपर सदा पानी फिर जाया करता है। अत कही सज्जन 
लोग अपने पृण्यकार्यसे विरत न हो जावे इससे प्रभाचन्द्व प्रेरणा करते 
हुए कहते है-'ज्ञानवान्‌ पुरुष दुर्जनोके घिरावके कारण उहिग्न होकर 
अपने आरब्धकार्यको नही छोड देते है, किन्‍्तू वे उस दुर्जनसे स्पर्धा 
करते है । चद्र सदा कमलके विकासको दूर कर उसे मुकुलित किया करता 
है , किन्तु इसका सूर्यपर कोई प्रभाव नही पडता, वह पुन पुन प्रतिदिन 
पद्म-विकासनकायेको किया करता है। कितनी सुन्दर शैलीसे सत्पुरुषोको 
साहस प्रदान करते हुए सन्मार्गमे लगे रहनेकी प्रेरणा की है- 
“व्यजति न विदधान' कार्यमृह्ििज्य धीसान्‌ 
खलजनपरिवत्तें: स्पर्धते किन्तु तेन । 
किमु न वितनुतेडक्कः पद्मबोध॑ प्रबुद्धः 
तदपहुतिविधायी शीतरह्सियेंदीह ॥-प्रमेयक० पुृ० २॥ 
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सृमाषित एवं उज्ज्वल शिक्षाओकी दिद्यामे जेनवाड्मयसे भी बहुमूल्य 
सामग्री प्राप्त होती है। क्षत्रच॒डामणि काव्य ग्रथमे प्रत्येक पद्य सुन्दर सूक्ति 
से अलकृृत है। ग्रन्थकारकी कुछ शिक्षाएँ बहुत उपयोगी है। वे कहते हे- 

“बिपदस्तु प्रतोकारों निर्भगत्व न शोकिता । ३, १७। 
विपत्तिको दूर करनेका उपाय निर्भीकता है, शोक करना नहीं। कोई 
कोई व्यक्ति वस्तुध्वसकर्ताकी शक्ति और बुद्धिकी प्रश सा करते हे, और 
निर्माताको अल्पश्नेय प्रदान करते है, उनके भ्रमका निवारण करते हुए कवि 
कहते है- 
“न हि शकक्‍य पदार्थाना भावन च विनाशवत्‌ । २, ४६ । 

वस्तुको नष्ट कर देना-कार्यकों बिगाड देना जेसा सरल है, वैसा 
उस कार्यकों बनाना सरल नही है। 

ससार-समुद्रमें विपत्ति पी मगरादि विद्यमान है। उस समुद्रमे 
गोता लगानेवाला मृत्युके मुखमे प्रवेश करता है। समुद्रके तीर पर ही 
रहनेवालोकी भलाई है। कवि कहते हे - 

“तीरस्थाः खलु जीवन्ति न हि रागाब्धिगाहिन' ।” ८, १। 

यहा तटस्थवृत्तिको कल्याणकारी बताया है। नम्गता तथा सौजन्यका 
प्रदर्शन सत्प्रषोके हृदय पर ही प्रभाव डालता है, दुष्ट व्यक्ति तो 
नम्नताको द्‌बेलताका प्रतीक समझ और अधिक अभिमानको धारण 
करता है- 

“सतां हि नम्नता शान्त्ये खलाना दर्षकारणम्‌ । ५, १२। 

गरीबीके कारण कीतियोग्य भी गुण प्रकाशमे नही आते। अकिचन 
की विद्या भी उचितरूपमे शोभित नही हो पाती । 
ह “(रिक्‍्तस्य हि न जागति कीर्तनीयोडखिलो गुणः। 

हन्त कि तेन विद्यापि विद्यमाना न शोभते ॥ ३,७ । 

साधारणतया मनोवृत्ति अकृत्यकी ओर झूकती है, यदि खोटी शिक्षा 

और मिल जाय, तो फिर क्या कहना है- 
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“प्रकृत्या स्थादकृत्ये धीढ़ू -शिक्षाया तु कि पुन. ॥ ३, ५० । 
ईर्ष्या, मात्सयक द्वारा अवर्णनीय क्षति होती है। भारतवर्षके अब - 
पातमे शासकोका पारस्परिक मात्सयंभाव विशेष कारण रहा है। कविवर 
कहते हे- 
“मात्स्यात्‌ कि न नहयति । ४, १७। 
शिष्ट जन परस्पर सम्मिलनके अवसर पर पारस्परिक कुशलताको 
चर्चा करते हे। इस सम्बन्ध में भूधरदासजी कहते हे- 
“जोई दिन कटे सोई आव में अवश्य घटे, 
बंद बद रीते जेसे श्रजुली कौ जल हे। 
देह नित छीन | होत, नेन तेजहीन होत, 
जोवन मलीन होत, छीन होत बल हे ॥ 
आझावे जरा नेरी, तके अश्रतक-अहेरी आवे, 
परभोौ नजीक जात नरभौ विफल हें। 
मिलके सिलापी जन पूछत हे कुशल मेरी, 
ऐसी दा माही सिन्र ! काहे की कुशल हे ?” 
“जे नदतक | र७। 


धनादिका लाभ होने पर अपने स्वास्थ्य आदिकी उपेक्षा करते हुए 
लोग आनन्दित होते हे , कृशल-क्षेम समझते हे। जीवन्धरचम्पूमे 
हरिचन्द्र कवि कहते हे-असि कृषि शिल्प वाणिज्य आदि पट कर्मोके 
द्वारा सच्ची कुशलता-दक्षेम वृत्ति नही मिलती है। उसके द्वारा अनेक 
अ्रकारकी लालसा-लता विस्तत होती है। सच्ची कशलता निर्वाणमे है। 
आत्मस्वरूप अनन्त आनन्दमे कुशलता है। वह आत्माक ही द्वारा साध्य हैं । 


कितना भावपूर्ण पद्च है- 


“क्शल न हि कर्मंषदकजात विविधाज्ञा-ब्रतति-प्र रोहकन्दम्‌ । 
अ्पवर्गेजमात्ससाध्यमाहु: कृटाल सौख्यमवन्‍्तसात्मरूपम्‌ ॥।* 
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सोमदेवसूरि बुढापेके कारण धवल हुए केशोके विषयमे बताते हे- 
ये केश त्‌ म्हे तपद्चर्याका पाठ पढाने आये है। ये मुक्तिलक्ष्मीके दर्शनके 
झरोखेके मार्गतुल्य है। चतुर्थ पुरुषार्थ (मोक्ष) रूपी वृक्षके अक्र समान 
है। परमकल्याणरूप निर्वाणके आनन्दरसके आगमनद्योतक अग्नदूत 
है। आचार्यने इन केशोमे कितनी विलक्षण तथा पवित्र कल्पना की है 
ओर शिक्षा भी दी है- 
“मुक्तिश्रियः प्रणयवीक्षणजालमार्गा' 
पुसा चतुर्थपुरुषार्थतरुप्ररोहाः । 
नि श्रेयसामृतरसागमना ग्रदूताः 
शुक्‍्ला' कचा नन्‌ तपरचरणोपदेद्ा, ॥ 
-पशस्ति० २, १०४, पृ० २२५ । 
लोकविद्या अथवा व्यवहारकुशलताके बारेमे वे कहते है- 
“लोकव्यवहारज्ञो हि सर्वज्ञोवन्यस्तु प्राज्ञोडप्यवज्ञायते एवं ६५, १८४। 
लोकव्यवहारका ज्ञाता स्वज्ञ सदुश माना जाता है। अन्य व्यक्ति 
महान्‌ ज्ञानी होते हुए भी तिरस्कृत होता है। 
आचाय॑ कहते है- 
“ उत्तापकत्वं हि सर्वेकार्येषु सिद्धीना प्रथमोडन्तराय* ॥ 
सम्पूर्ण कार्योकी सफलतामे आद्य विध्न है ज्ञान्तताका अभाव, अर्थात्‌ 
मिजाजका गरम हो जाना। 
ससारमे शत्रुओकी वृद्धि करनेकी औषधि अन्यकी निन्‍दा करना है- 
“न परपरिवादात्परं सर्वविद्षणभेषजमस्ति ॥” १२, १७७ । 
वाणीकी कठोरता हस्त्रप्रहारसे भी अधिक भीषण होती है। कहते 
है- 
“बाकपारुष्यं शस्त्रपातादपि विशिष्यते ।” २७, १७६ । 
प्रिय वाणी वाला मयूर जैसे सर्पोका उच्छेद करता है, उसी प्रकार 
मधु रभाषी नरेश शत्रुका विनाश करता है। 
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“प्रियवद शिखीव द्विषत्सर्पान॒ुच्छादयति ॥” १२८, १४४ । 
शस्त्रोपजीवियोके विषयमे आचार्य कहते है- 
“गस्त्रोपजोबिनां कलहमन्तरेण भकक्‍तमपि भुकतं न जीयंति । १०३, १३७। 
दस्त्रद्वारा जीविका करनेवालोका कलहके बिना खाया हुआ अन्न 
तक हजम नहीं होता है। 
“जचिकित्सागस इव दोष-विशुद्धिहेतु्देण्डः (१, १०२॥। 
जैसे वैद्यकशास्त्र शरीरके विकारोकों दूर करता है, उसी प्रकार दण्ड 
द्वारा दोषोका भी अभाव होता है। 
आचाय॑ सोमदेवका कथन हें- 
“अपराधकारिष प्रशम. यतीना भूषण न महीपतीताम्‌ ॥।”' 
“नी० बा० ३७, पृ० ७८। 


अपराधी व्यक्तियोक प्रति श्ञान्त व्यवहार साधुओके लिये अलकार 
रूप है, नरेशोके लिए नहीं। दशासन-व्यवस्थाके लिए अपराधीको उचित 
दण्ड देना चाहिये। महाराज प्ृथ्वीराजने मुहम्मदगोरीको पुन पुन 
छोडलेमे भूल की। यह सूत्र बताता है कि यतिका धर्म भूपतिने स्वीकार 
करके जो अकतंव्यतत्परता दिखाई, उससे पृथ्वीराजको दुर्दिन दिखे और 
देशकी सस्कृतिको अभिभूत होनेका अवसर आया। 
राजद्रोहियो अथवा दुष्टोका तनिक भी विश्वास नहीं करना 
चाहिये। कारण- 
“झग्निरिव स्वाश्रयसेव दहन्ति दुर्जेता' ।” 
“नी० वा०। 
आचाय॑ कितने महत्त्वकी शिक्षा देते हे- 
न महताप्यपकारेण चित्तस्य तथानुरागो यथा विरागो भवत्यल्पेनाप्यपकारेण' 
महान्‌ उपकार करनेसे चित्तमे उतना अनुराग नही होता, जितना 
विराग अल्प भी अपकार या क्षति पहुचन से होता है। सोमदेव सूरिका 
कथन है कि प्राणघातकी अपेक्षा कीतिका लोप करना अधिक दोषपूर्ण है- 


इ्श्द जैनशासन 


“बज्योवधः प्राणिवधाद गरीयान्‌ 
“यशस्तिलक १ 
भगवज्जिनसेन बाहुबलि स्वामीकों द्वारा युद्धमे तत्पर भरतेश्वरके 
दूतसे यूद्धके लिये अपनी उत्कण्ठा व्यक्त करते हुए कहते हे- 
“कलेबरमिद त्याज्यम्‌ अर्जनीयं यश्ोधनम्‌ । 
जयश्रीविजये लक्ष्या नाल्पोदर्कों रणोत्सव. ॥* 
-महापु० पे ३५, १४४। 
यह शरीर तो त्याज्य है। यदि मृत्यु होती है तो कोई भय की बात 
नही है, यद्योधनकी प्राप्ति तो होगी। यदि विजय हुई तो जयश्री प्राप्त 
होगी। इस प्रकार यह रणोत्सव महान्‌ परिणामवाला है। 
स्वाधीनताके विषयमे वादीभासहसूरिका कथन चिरस्मरणीय है- 
“जीवितात्ु पराधीनात, जीवानां मरण वरम्‌ ॥* 
-फोत्रचूडआामणि १, ४० । 
पाडित्यप्रदर्शनके क्षेत्रमे भी जैन ग्रन्थकारोने अपूर्व कार्य किया है। 
महाकवि धनजयका राघवपाडवीय-द्विसधान अनुपम पाण्डित्यपूर्ण कृति है । 
प्रत्येक इलोकमे श्लिष्टार्थंकं बलपर रामायण और महाभारतकी कथा 
वर्णित की गई है। रचना अत्यन्त मधुर, सरस तथा कवित्वपूर्ण है। सप्त- 
सधान काव्यम भगवान्‌ ऋषभदेव, शान्तिनाथ, नेमिनाथ, पाइवेनाथ, महा- 
वीर, राम तथा कृष्ण इन ७ महापुरुषोका चरित्र निबद्ध है। प्रत्येक श्लोक 
के सात सात अथ पाये जाते हे । इसी प्रकार २४ तीर्थंकरोके चरित्रयुक्त 
चतुविशतिसधान नामका काव्य है। स्वामी समन्‍्तभद्गके स्तोत्रकाव्य 
जिनशतक एकाक्षरी दृचचक्षरी आदि चित्रालकारभूषित अपूर्ये रचना 





१ लोके पराधीनं जीवितं विनिन्दितम्‌ ॥। निजबलविभवसमाजित- 
मर्येद्धपदसंभावितस्थ सुगेन्द्रस्येव स्वतनत्नजीवनसबिनित्दितसभिवन्दि- 
तसमनवच्यमतिहयघसिति ॥>-जी० च० का०। 
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है जो रचनाकारके भाषापर अप्रतिम अधिकारको सूचित करता है। एक 
ज॑ न आचाय॑ने चित्रालकारका उदाहरण देते हुए एक पद्म बनाया है, जिसका 
मर्मं बडे बडे पाडित्यके अभिमानी अबतक न जान सके। वह पद्म 
यह हे- 
“का ख गो घ डः चच्छो जो झ टाठडढणतु । 
थाद धन्य पफब भामाया राला बह घब स. 
बौद्ध धर्मका मूल सिद्धान्त 'सर्व क्षणिकम्‌ हैं, जैन धर्मने पर्याय दृष्टिसे 
पदार्थकों क्षणिक माना हैं, इस क्षणिकताका आचारये पद्मनदिने शरीरको 
लक्ष्यकर कितना वास्तविक तथा सजीव वर्णन किया हे- 
“यशोेकत्र दिने न भुक्तिरथवा निद्रा न राजत्रों भवेत्‌ 
विद्रात्यम्बुजपत्रवद्नहनतो उभ्याशस्थितातू यद्ध्ुवम्‌ । 
अस्त्रव्याधिजलादितोदइपि सहसा यच्च क्षयं गच्छति 
भ्रातः कात्र दरीरके स्थितिमतिनशिउस्थ को विस्सयः ॥।” 
अरे भाई! यदि एक दिन भी भोजन नही प्राप्त होता है, अथवा 
रातिको नीद नही आती है तो यह शरीर अग्नि समीपमे कमलपत्रके समान 
मुरझा जाता है, अस्त्र, रोग, जल आदि के द्वारा जो सहसा विनाशको 
प्राप्त होता है, ऐसे शरीरमे स्थिरताकी बुद्धि केसी ” दूसके नाश होने पर 
भला क्या आइ्चयेकी बात हैं? 
भगवान्‌ पाइवेनाथके पिता महाराज विश्वसेनने उनसे गृहस्थाश्रममे 
प्रवेश करनेको कहा, उस समय उनके चित्तमे सच्चे स्वाधीन बनने की 
पिपासा प्रबल हो उठी और उनने अपने को इद्वियो तथा विषयोका दास 
बनाना अपनी दुर्बंलता समझी, अत उन्होने निर्वाणके लिये कारण रूप 
जिनेन्द्रमुद्रा धारण की। बारिदाज सुरिने पाश्वंनाथचरित्रमे भगवानके 
मनोभावोको इस प्रकार चित्रित किया है- 
“दोषइष्ट्या यदि त्याज्यो विषयस्तदग्रहेण किस ? 
प्रक्षालनाद्धि पक दुरादस्पशन वरम ॥ १३-११ ॥” 
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यदि सदोष दृष्टिवश विषय त्यागने योग्य हे, तब उनको ग्रहण करने- 
में क्या प्रयोजन है ” कीचडमे अपने अगको डालकर धोनेकी अपेक्षा उस 
पकको न छना ही सुन्दर हूँ । 
जिस विनयकी ओर आज लोगोका उचित ध्यान नही है, उस विनयकी 
ग्‌ रुताको आचार्य श्री इन शब्दों द्वारा प्रकाशित करते हे- 
“विणएण विप्पहीणस्स, हवदि सिक्‍्खा निरत्थिया सव्वा। 
विणओओोो सिक्खाफलं, विणयफल  सब्वकल्लाण ॥ 
“>मूलाचार प्‌० ३०४। 
-विनय विहीन व्यक्तिकी सपूर्ण शिक्षा निरर्थंक है। शिक्षाका फल 
विनय है और विनयका फल स्वेकल्याण है । 
शील धारणकी ओर उत्साहित करते हुए वे कहते हे- 
“सीलेणवि मरिदव्व णिस्सीलेणवि अ्वस्स मरिदव्व । 
जद दोहिबि मरियव्व वर हु सीलत्तणेण मरियव्वं ॥५॥६४५॥ 
शीलका पालन करते हुए मृत्य होती है, और शील शून्य होते 
हुए भी अवश्य मरना पडता है। जब दोनो अवस्थाओमे मृत्यु अवश्य- 
भाविनी है, तब शील सहित मृत्य्‌ अच्छी है। 
निवृत्तिके समुन्नत शैलपर पहुचनेमी असमर्थ व्यक्ति किस प्रकार 
प्रवृत्ति करे, जिससे वह पापपकरसे लिप्त नहीं होता है, इसपर जैन गुरु 
इन शब्दोमे प्रकाश डालते हे- कु 
“जद चरे जद चिट जदमासे जदसये । 
जद भुजेज्ज भासेज्ज, एवं पावं ण वज्कइ ॥” 


सावधानी प्‌ वंक चलो, सावधानी पूर्वक चेष्टा करो, सावधानी पूर्वक 
बठो, सावधानी प्‌ वंक शयन करो, सावधानी पूर्वक भोजन करो, सावधानी 
प्‌ वेंक भाषण करो, इस प्रकार पापका बन्ध नहीं होता। 
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लोग सोचा करते हे, राज्य विद्यामे ही नैपुृण्य प्राप्त करना श्रेयस्कर हैं, 
ध्षम विद्यामे श्रम करना विशेष उपयोगी बात नहीं है। बस्तुत यह 
महान्‌ भ्रम है। भगवज्जिनसेतन सदृश आचाय॑ कहते हँ- 
“राजविद्यापरिज्ञानादेहिकेडथें. दृढा मति- | 
धमंश्ास्त्र परिज्ञानान्‍्मतिलोकद्याश्रिता ॥॥ ४२-श८ ॥* 
राजविद्याके परिज्ञानसे इस लोकके पदार्थोके विषयमें बुद्धि मजबूत 
होती है, किनन्‍्त्‌ धर्मशास्त्रके परिज्ञानसे इस लोक तथा परलोकके सम्बन्ध 
में दृढ बुद्धि होती है। 
मूलाचारमे कितनी उज्ज्वल भावना व्यक्त की गई हे- 
“जा गदी अ्रिहृताण णिट्टिबट्टाणा च जा गदी। 
जा गदी वीदमोहाण सा में भवदु सरसदा॥ €शा 
अरहतोकी जो गति है, निष्ठितार्थो-सिद्धोकी जो अवस्था है तथा 
वीतमोह आत्माओकी जो स्थिति है, वह मुझे सर्वदा प्राप्त हो। 
जैन शासन मे आचार्यका पद महान्‌ साधनाके उपरात्त प्राप्त होता हैं, 
सदाचरण उसकी नीव रहती है। श्री वीरसेन स्वामीका यह पद्य कितना 
भावपूर्ण है- 
“तिरयण-खग्ग-विहाए-णत्तारिय मोह-सेण-सिर-णिवहो | 
आइरिय-राय पैसियउ परिपालिय-भविय-जिय-लोओ ॥* 
वे आचाय॑ महाराज प्रसन्न हो, जिनने आत्म दर्शन, आत्मबोध और 
आत्म निमग्नता रूप रत्नत्रय स्वरूप तलवारके प्रहारसे मोह सैन्यके मस्तक 
समूहका सहार किया है तथा भव्य जीवोकी परिपालना की है। 
तत्त्वज्ञान तरगिणी'में लिखा है कि शुद्धचिद्रप अर्थात्‌ अपनी निर्मल 
आत्माके स्मरण करनेमे धनव्यय, ठेशाटन, दासता, भय, पीडा आदि कष्टो 
का पूर्ण अभाव है, फिर भी आइचर्य है कि विज्ञ वर्ग उस ओर क्यो नहीं 
ध्यान देते ? उनके ये शब्द कितने मर्मस्पर्शी हे- 
२६ 
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“न क्लेशों न धनव्ययों न गमन देश्ान्तरे प्रार्थता 
केषाडिचन्तन बलक्षयों न च भय पीडा परस्यापि न। 
सावह्य न च रोगजन्मपतन नेवानत्न सेवा नहीं 
चिद्रपस्मरण. फल बहु कथ तद्नाद्रियन्ते बुधा,॥ ४-१ ॥* 
ममताके त्याग करनेस रागद्वेष आदि दोष दूर होते है अत समता 
तत्त्व का प्रेमी ममता का त्याग करे, तो कल्याण हो। वे कहते हे- 
“रागद्रषादयो दोषा नवयन्ति निर्मेमत्वत । 
साम्पार्थी सतत तस्मात्‌ निममेत्व॑ विचिन्तयेत्‌ ॥॥ १०-२० ॥ 
जिस प्रकार मेघमडल पर सूर्यकी किरणे पडकर अपनी मनोरम छटा 
से जगत॒को प्रमुदित करती हे, उसी प्रकार सत्कविकी कल्पनाकी किरणों 
द्वारा पदार्थका स्वरूप बडा आकर्षक, आनन्दप्रद तथा आदर्ा प्रदहेंक 
बन जाता है। 
सम्राद भरतके प्रधान सेनापति जयकूमारने भगवान्‌ वृषभनाथके 
चरणोक! अनुसरण कर दिगम्बरत्वकी दीक्षा धारण कर ली। इस घटनाको 
अपनी महाकविसुलभ कल्पनासे सजाते हुए जिनसेन स्वामीके शिष्य 
गणभद्राचार्य कहते है -चक्रवर्ती सम्राट भरतेश्वर ने देखा कि आदि 
भगवान्‌का शासन विश्वव्यापी बन गया है, उनके महान्‌ भारकों धारण 
करनेके योग्य यह जयकुमार अच्छा पात्र है, यह सोचकर भरतराजने 
जयकमारको प्रभुूचरणोमे समपित किया। कसी सुखद, सुन्दर तथा 
सुश्राव्य कल्पना है यह । महाकविकी वाणीका विज्ञजन रसास्वाद करें- 
“एबं पात्रविशेषस्ते सबोढह शासन भहत्‌ । 
इति विव्वसहीशेन देवदेवस्थ सोडपितः॥ २छा४ड़७ ॥। 
साबुत्व स्वीकार करनेके पूर्व प्रतापी सेनापति जयकुमारमे महा- 
कवि जिनसेनको एक बडा दोष दिखता था, कि उसके श्री, कीति, वीर- 
लक्ष्मी तथा सरस्वती ये अत्यन्त प्रिय चार स्त्रिया है। कीति तो ऐसी 
विचित्र है, कि वह गृहलक्ष्मी न बनकर त्रिभुवनसे विचरण करती है, लक्ष्मी 
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अत्यन्त वृ ढा है। (कारण उसके वैभवका पार नहीं है )। सरस्वती भी 
अधिक जीणं हँ- (भास्त्राभ्यासी होनेके कारण उसका श्रुताभ्यास बहुत 
बढा चढा हू )। वीरश्नी शत्रुओका क्षय होनेके कारण शान्त सदृग 
(उसमे चैतन्यपनरा नहीं मालूम पडता) दिखती है। यह व्याज स्तृति है। 
जिनसेन स्वामीके शब्द सुनिए- 
्रयमेकोइस्ति दोषोडस्यथ चतल्र सन्ति योषितः। 
भी कौतिवॉरिलक्ष्मीशच वाग्देवी चातिवल्लभा ॥ २१६ ॥ 
कीतिबंहिइह्चरा लक्ष्मीरतिवृद्धा सरस्वती । 
जीणतरापि द्ञास्तेव लक्ष्यते क्षतविद्विष ॥-महापु० ४३१३२०॥ 
स्पृह्-आकाक्षा ही सच्चे सुखकी उपलब्विमे बाधक है अत निस्पृ- 
हत्वमे ही कल्याण है इस विषयको सुभाषितरत्नसदोहमे आचार्य श्रमित- 
गति इन सुन्दर शब्दोमे समझाते हे- 
“किसिह परम सौख्य निस्प॒हत्व यदेतत्‌ 
किमयथ परमदुख सस्पृहत्व यदेतत्‌ ॥ १४ ॥४* 


सर्वेत्र यही कहा जाता है कि चरित्रका सुधार करना चाहिये । उस चरित्र 
का स्वरूप जानना आवश्यक है। श्रमितगति स्वामी कहते हे-कषाय-करोधादि 
विकारो पर विजय प्राप्त करना ही चरित्र है। क्रोध, मान, माया, लोभ, 
भय, घृणा, काम, तृष्णा आदिके अधीन रहते हुए चरित्रका दर्शन नही होता। 
“कषायमुक्त कथित चरित्र कषायवद्धावषधातमेति । 
यदा कषाय, शममेति पु ससतदा चरित्र पुनरेति पूतम्‌ ॥२३ ३॥* 
कविका कथन है कि सन्‍्तसमागम के द्वारा तमोभाव नष्ट होता है, 
रजोभाव दूर होता है, सात्तविक वृत्तिका आविष्कार हीता है, विवेक उत्पन्न 
होता है, सूख मिलता है, न्याय वृत्ति उत्पन्न होती है, धर्ममे चित्त लगता है 
तथा पापबूद्धि दूर होती है अत सावजनकी सगति द्वारा क्या नहीं मिल 


सकता है ? 
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“हति ध्वान्त हरयति रज सत्त्वसाविष्करोति 
प्रशा सते वितरति सुख्र न्यायवृत्ति तनोति। 
धर्म बुद्धि रचयतितरां पापब॒द्धि धुनीते 
पुसा नो वा किमिह कुरुते संगति. सज्जनानाम्‌ ॥४६८॥ 
ससारमे प्‌ृण्यका ही ठाठ दिखता है, जिसके पास पृण्य की सपत्ति है, 
बह सर्वत्र जयशील होता है , किन्तु बिना पुण्यके महनीय कुलादिमे जन्म 
लेते हुए भी विपत्तिपूर्ण जीवन बिताना पडता है, इसीसे कहा है, कि शूर 
तथा विद्वान्‌ होते हुए भी पाडवोकों वनमे भटकना पडा, अत शौर्य और 
पाडित्यके स्थानमे भाग्य बडा चाहिए- 
“भाग्यवन्त प्रसुयेथा भा शरान्सा च पण्डितान्‌ । 
शराबच कृतविद्याइव वने सीदन्ति पाण्डवा, ॥ 
इस विषयमे सृभाषितरत्नसदोहमे कहा है- 
“पुरुषस्य भाग्यसमये पतितो वज्चोषि जायते क्‌सुमम्‌ । 
क्सुममपि भाग्यविरहे वज्थादषि निष्ठुर भवति॥ 
बान्धवसध्येषपि जनो दु'खानि ससेति पापपड़ेन । 
पुण्येल वेरिसद्न यातोडपि न' मुच्यते सोख्यम्‌ ॥/ 
पुरुषके भाग्य जगनेपर वज्जपात भी पृण्य सदृश हो जाता है, किन्तु 
अभाग्य होने पर कुसुम भी कठोर हो जाता है। 
पापोदयसे अपने बधुओके मध्यमे रहता हुआ भी यह दु खी होता है 
तथा प्ण्योदयसे शत्रुके घरमे भी सुखको प्राप्त करता है। 
उस पृण्य, जिसके बल पर भाग्यका सितारा चमकता है, के अर्जेनका 
उपाय महात्माओने जिनेन्द्र पुजा, सत्पात्रदान, अष्टमी, चतुर्देशी रूप पवव॑- 
कालमे उपवास तंथा शीलका धारण करना कहा है- 
“दानं पूजांच शील च दिने पर्वेष्यूपोषितस्‌ । 
धर्मंदचतुविघः सोषयसास्तातो गृहमेघिनाम्‌ ॥-महापु० १०४४ १॥। 
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पृण्य प्रवृत्तियोको प्रवुद्ध करनेसे ससारका अभ्युदय ही उपलब्ध होगा, 
अमर जीवन और अविनाणी आनन्दकी उपलब्धि तो विभावका परित्याग 
कर स्वभावकी ओर प्रवृत्ति करनेसे होगी। तत्त्वज्ञानतरगिणीका यह 
कथन वस्तृत यथार्थ है- 
“दृष्कराण्यपि कार्याणि हा शुभान्यशुभाति च। 
बहूनि विहितानीह नेब शझुद्धात्मचिन्तनस्‌ । 
मेने अनेक दु खसाध्य शुभ तथा अशुभ कार्य किए , किन्तु खेद है 
अपनी विशुद्ध आत्माका कभी चिन्तन न किया। यदि यह आत्मा परा- 
वलम्बनको छोडकर अपनी आत्म-ज्योतिकी ओर दृष्टि कर ले, तो यह 
अनाथ न रह त्रिलोकीनाय बन जाय। यह उक्ति कितनी सत्य हैं- 


“तीन लोकका नाथ तू, क्‍यों बन रहा अनाथ ? । 
रत्ननत्नय निधि साथ ले, क्‍यों ने होय जगनाथ ? ॥ 


विवेकी मानवकी प्रवृत्तियोका चरम लक्ष्य अमृतत्वकी उपलब्धि 
है, जैन महापृस्षोनें उसको लक्ष्य करके ही अपनी रचनाओका निर्माण 
किया है , कारण उस लक्ष्यके सिवाय अन्य तुच्छ ध्येयोकी पूर्ति द्वारा 
क्या परम साध्य होगा ” इसीसे उपनिषदकार ने कहा है- 

“येताह नामृता सथा किमह तेन कुर्याम्‌ ? 

एक वीतराग ऋषिक शब्दोमे सच्चा विद्वान तो वह है, जो अपने इसी 
शरीरमे परम आनन्दसपन्न तथा राग-देषरहित अहेन्तको जानता है। 
महापुरुष परमात्मपदको अपनेसे पृथक अनुभव नहीं करते। हमने चारित्र 
चक्रवर्ती आचार्य श्री शान्तिसागर महाराजसे यह बात अनेक बार सुनी है, 
कि हमारा भगवान्‌ बाहर नही है, हृदयके भीतर बैठा है। जिसमे ऐसी 


१ जिसके द्वारा मुश्छे श्रम तत्व नही मिले, उससे मुझे क्या करना है ? 
२ “परमाह्वादसम्पन्नं रागट्रेषविवरजितम्‌ । 
अहंन्त॑ देहमध्ये तु यो जानाति स पडित* ॥४/ 
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आत्म दर्शनकी सामर्थ्यं उत्पन्न हो जाती है, वही वस्तुत ज्ञानवान्‌ कहे जानेका 
पात्र है। वही सच्चा साधक तथा मुम॒क्ष हैं। उसे साध्यको प्राप्त करते 
अधिक काल नहीं लगता। 

इंद्रने भगवान्‌ वृषभदेवक मृनि दीक्षा लेने पर जो चमत्कारजनक 
स्तृति की थी, उसे व्याजस्तुति अलकारसे सुसज्जित कर आचार्य 
जिनसेन कितने मनोहर शब्दो द्वारा व्यक्त करते हें '- 

प्रभो, आपकी विरागता समझमें नहीं आती, राज्यश्री से तो आप 
विरकक्‍्त हे, तपोलक्ष्मीमे आसकत है तथा मुक्ति रमाके प्रति आप उत्कण्ठित 


हे । 
आपमे समानदर्शीपना भी कैसे माना जाय , आपने हेय और 


उपादेयका परिज्ञान कर सपूर्ण हेय पदार्थोकों छोड दिया और उपादेय 
को ग्रहण करनेकी' आकाक्षा रखते हे। 

आपमे त्याग भाव भी कंसे माना जाय , पराधीन इद्रियजनित सुखका 
आपने परित्याग किया और स्वाधीन सुखकी इच्छा करते हे, इससे तो 
यही ज्ञात होता है कि आप थोडे आनन्दको छोडकर महान्‌ मुखकी कामना 
करते हे। 

भागचद, दौलतराम, भूधरदास, द्यानतराय आदि कवियोने अपने 
भक्ति तथा रसपूर्ण भजनोके द्वारा ऐसी सुन्दर सामग्री दी है, कि एक 
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१ “राज्यश्रिया विरक्‍तोडसि सरक्तोड्सि तप श्रियाम्‌। 
मुक्तिश्रिया च सोत्कण्ठो गतेंच ते विरागता॥ २३७ ॥ 
जझात्वा हेयमृपेण ञ्र॒ हित्वा हेयसिवाख्लिम्‌ । 
उपादेयमुपरदित्सोः कथ ते समदर्शिता ॥ २३८ ॥। 
पराधीन सूख हित्वा सूर्ख स्वाधीनमीष्सतः। 
त्यक्त्वाल्पा विपुलां चद्धि बाऊुछतो विरतिः क्‍्य ते ॥२३९॥” 

“महापुराण पर्व १७। 
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ही पद्यके पढनेसे साधककी आत्मा आनदित हो उठती हे। इस अवसर 
पर हमे भूधरदासजीका भजन स्मरण आता है, जिसमे कविने जीवनकी 
चरखेसे तुलना की है। कितना माभिक भजन है यह- 


(१) 

“चरखा चलता नाही, चरखा हुआ पुराना ॥टेका। 
पग-खू ८ दृय हालन लागे, उर सदरा खखराना ॥ 
छीदी हुई पाखडी पसली, फिर नहीं मनसमाना ॥ १ ॥ 
रसना तकलीने बल खाया, सो श्रब कंसे खूट। 
सबद-सूत स॒था नह निकसे, घडी घडी फल टूढे ॥ २॥। 
आयु-मालका नहीं भरोसा, श्र०भ चलाचल सारे। 
रोग इलाज मरम्मत चाहे, बेद बाढई हारे॥ ३॥ 
नया चरखला रगा-चगा, सबका चित्त चुराव। 
पलटा बरन गए गुन अगले, श्रब देखे नह भावषे॥ ४॥। 
मोटा मही कातकर भाई, कर अपना सुरभेरा। 
अन्त आगमें ईंधन होगा, भूधरा समझ सबेरा॥ ५ ॥ा 


५ 2५ ;५ 


उनका यह पद भी कितना प्रबोधक है, जिसमे कविवर प्रभुकी भक्तिके 
लिए प्रेरणा करते हे - 
(२) 

“भगवन्त भजन क्यो भूला रे, 
घधह ससार रैनका सुपना तन धन वारि बबूला रे॥ भगवन्त० ॥ 

इस जौवनका कौन भरोसा, पावक में तृण पूला रे। 

काल कुदार लिए सिर ठाडा, क्‍या समर्भ सन फूला रे ॥ २ ॥ 

स्वारथ साथे पांच पांव तू, परमारथकों लूला रे। 

कह कैसे सूख पहे प्राणी, काम करे दु खमूला रे ॥ ३ ॥ 
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मोह पिश्ञाच छल्यो मति सारे, निज कर कथध बसूला रे । 
भज श्रीराजमतीवर भूधर' दे दुरमति शिर धूला रें॥ ४ ॥” 
>< >< >< 
आत्माको सवार मानकर उसे सावधान करते हुए कहते हे, शरीर- 
रूपी घोडा बडा दुष्ट है, इसे सम्हालकर रखो, अन्यथा यह धोखा देगा। 
बिनयविजयजी कहते हे - 
( रे) 

“घोरा झूठा है रे, मत भूले असवारा। 

तोहि मुधा ये लागते प्यारा, अन्त होयगा न्‍्यारा ॥ घोरा झूठा० ॥ 

चर चीज़ अरु डरे कैदसो, ऊबद चले अठारा। 

जीन करे तब सोया चाहे खानेकौ होशियारा ॥ २ ॥। 

खूब खजाना खरच खिलाओो, दो सब न्यामत चारा। 

असवारीका अवसर आावे, गलिया होय गँवारा ॥ ३ ॥ 

छिनु ताता छिन्‌ प्यासा होवे, सेव करावन हारा। 

दोर दूर जगलसें डारे, झरे धती विचारा॥ ४४ 

करहु चोकड़ा चातुर चोकस, दो चाबुक दो चारा। 

इस घोरेको विनय सिखावो, ज्यों पावों भव पारा॥ ५ ॥* 


4 ५३ २९ 
कविवर बनारसीदासजीका यह पद कितना अनमोल है- 
(४ ) 


“रे मन ! कर सदा सन्‍्तोष, 
जात॑ सिटत सब दुख-दोष। रे सन० ॥ १ ॥ 
बढ़त परिग्रह मोह बाढत, अ्रधिक तृषना होति। 
बहुत इंधन जरत जेंसे भ्रगनि ऊची जोति ॥ रे मन० ॥ २१ 
लोभ लालच सूढ-जनसो, कहत कंचन दान । 
फिरत आरत नहिं विचारत, धरम घनकी हान ॥ रे सन०।३॥ 
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नारकिनके पाई सेवत सकूच मानत सक। 
ज्ञानकरि बूके बनारसि” को नृपति को रक ॥ रे सन० ॥ ४ ॥7 


५ ८ ५८ 
वे इस पदमें कितने पवित्र भावोकों प्रगट करते है- 


( ४५ ) 
“दुविधा कब जेहे या मन की। दु०॥ 
कब निजनाथ निरजन सुमिरो, तज सेवा जन जन की । दु० ॥१॥ 
कब रुचि सों पीवे दृगचातक, ब्‌ द श्रतय पद घन की । 
कब शुभ ध्यान धरो समता गहि, करू न ममता तनकी ॥ २॥ 
कब घट श्रन्तर रहे निरन्तर, दिढता सुगुरु वचन की । 
कब सूख लहो भेद परमारथ, मिटे धारता धनकी ॥ ३ ॥॥ 
कब घर छाडि होहु एकाकी, लिये लालसा वनकी । 
ऐसी दह्षा होय कब मेरी, हौ बलि बलि वा छतकी ।॥ ४ ॥४” 


२९ २५ >< 
कवि भागचदजीका यह पद कितना अनमोल है- 


(९) 
“जीव ! तू तो भमत सदीब श्रकेला । 
कोई सग न साथी तेरा॥ देक ॥ 
अपना सूख दुःख आपहि भगत होत कृटुम्ब न भेला । 
स्वार्थ भय सब बिछरि जातहे, बिघट जात ज्यो सेला ॥॥ १ ॥४ 
रक्षक कोइ न प्रन हैं जब, शआयुश्रत कीबेला। 
फूटत पार बंधत नही जंसे, दुद्धर-जल का ठेला ॥ २॥ 
तन धन जोबन विनसि जात ज्यो, इंद्रजालका खेला । 
भागचद इमि लखकर भाई, हो सतगुरुका चेला॥ ३ ॥” 


२५ ५ २९ 
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अजर-अमर-पदकी हृदयसे आकाक्षा करनेवाला साधक यही चितन 
करता है, कि अब मेरी अविद्या दूर हो गई। जिन-शासनके प्रसादसे सम्यक्‌- 
ज्ञानज्योति प्राप्त हो गई। अब मेने अपने अनतशक्ति, ज्ञान तथा आनन्दके 
अक्षय भडाररूप आत्मतत्त्वको पहचान लिया, अत दशरीरके नष्ट होते 
हुए भी मे अमर ही रहेगा । कितना उद्बोधक तथा शान्तिप्रद यह पच्च है- 
(७) 
“अब हम अमर भए न मरेंगे। 
या कारन मिथ्यात दियो तज, क्यो कर देह धरंगे ॥ टेक ॥ 
रागद्ेब जग बन्ध करत हे, इनको नाश करेंगे । 
मरयो अनन्त काल तें प्राणी, सो हम काल हरेगे ॥ १॥ 
देह विनासी हो भ्रविनासी, अपनो गति पकरेंगे। 
नासी नासी हम थिरवासी, चोखें हो निखरेंगे ॥॥ २ ॥ 
मरथो अ्रनन्‍्तबार बिन समझो, श्रब दु ख-सूख विसरेगे । 
आनन्दधन' जिन ये दो अक्षर, नह सुमरे सो मरेगे ॥ ३॥/ 
इस प्रकार जैनवाड मयका परिशीलन और मनन करने पर अत्यन्त 
दीप्तिमान्‌ तत्त्व-रूप निधियोकी प्राप्ति होगी। ताकिक अकलक जैन- 
वाड मयरूप समुद्रको ही विश्वके रत्नोका आकर मानते है। आज अज्ञान, 
पक्षपात, प्रमाद आदिके कारण विश्व इन रत्नोके प्रकाशसे वचित रहा। 
आशा है कि अब सुज्ञजन सह्विचारोकी खानि जेनवाड मयका स्वाध्याय 
करेगे। आत्मसाधनाकी अगाध सामग्री जैनशास्त्रोमे विद्यमान है। इस 
वाड मयका सम्यकः अनुशीलन करनेवाले भगवती भारतीकी सदा अभि- 
वदना करते हुए हृदयसे' कहेगे- 
#तिलोयहि मंडण धस्सह खाणि। सया पणसासि जिंणिदहवाणि ॥।” 
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१ यह भजन गाधोजीकी भजनावलिसें भी सग्रहीत किया गया है। 


विश्वसमस्याएँ और जैनधमे 


आज यन्त्रवाद (उशरवप्रडई।क# ०ए०!परात07 ) के फलस्वरूप 
विश्वमे अनेक अघटित घटनाओं और विचित्र परिस्थितियोका उदय 
हुआ है । उसके कारण उत्पन्न हुई विपत्तियोसे व्यथित अन्त करण विश्व- 
शान्ति तथा अभिवुद्धि निमित्त धर्मका द्वार खटखटाता है और कहता है कि 
हमे उच्च तत्त्वज्ञान और गभीर अनुभवपूर्ण दाशनिक चिन्तनाओवाले 
धर्मकी अभी उतनी जरूरत नही है, जितनी उस विद्याकी, जो कलह, 
विद्वेष, अद्यान्ति, उत्पीडन आदि विपत्तियोसे वचाकर कल्याणका मार्ग 
बतावे। जो धर्मे मर्दमशुमारीकी विशिष्ट वृद्धिके आधारपर अपनी महत्ता 
और प्रचारकों गौरवका कारण बताते हे, उनके आराधकोकी बहुसख्या 
होते हुए भी अशान्तिका दौरदौरा देख विचारक व्यक्ति उन धर्मोसे प्रकाश 
पानेकी कामना करता हैं, जिसकी आधारशिला प्रेम और शान्ति रही हैं, 
और जिसकी वृद्धिके यूगमे दुनियाका चरित्र सुवर्णाक्ष रोमें लिखने लायक 
रहा है। ऐसे जिज्ञासू विद्वकी वर्तमान समस्याओके बारेमे जेनशासनसे 
प्रकाश प्राप्त करना चाहते है। अत आवश्यक है कि इस सम्बन्धम जेन 
तीर्थंकरोका उज्ज्वल अनुभव तथा शिक्षण प्रकाशमे लाया जाय। 


धर्म सर्वागीण अभ्युदय तथा ज्ान्तिका विश्वास प्रदान करता हैं, 
अत मानना होगा, कि प्रस्तुत समस्याओकी गुत्थी सुलझानेकी' सामर्थ्यं 
धर्ममे अवश्य विद्यमान है। इतिहास इस बातको प्रमाणित करता है, कि 
चन्द्रगुप्त मौर्य सदश जैन-नरेशोके शासनमे प्रजाका जीवन पवित्र था। 
वह पापसे अलिप्त-प्राय रहती थी। वह समृद्धिके शिखरपर समासीन थी। 
वर्तमान यूगमे भी इस वैज्ञानिक धर्मके प्रकाशमे जो लोग अपनी जीवन- 
चर्या व्यतीत करते है, वें अन्य समाजोकी अपेक्षा अधिक समृद्ध, सुखी तथा 
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महत्त्वाकाक्षाकी पुष्टिकी लालसानिमित्त क्षणभरमे अपना जीवन खो 
बैठे । कितना वडा अन्धेर है! कुछ जननायकोके चित्तको सतुप्ट करनेके 
लिए अन्य देश अथवा राष्ट्रके बच्चो, महिलाओ आदिके जीवनका कोई 
भी मूल्य नही है। वे क्षणमात्रमे मौतके घाट उतार दिए जाते है । यह कृत्य 
अत्यन्त सभ्योके द्वारा सपादित किया जाता है 

सम्राट अशोकने अपनी कलिगविजयमें जब लाखसे ऊपर मनुष्योकी 
मृत्यका भीषण दृश्य देखा, तो उस चण्डाशोककी आत्मामें अनुकम्पाका 
उदय हुआ। उस दिनसे उसने जगत्‌ भरमे अहिसा, प्रेम, सेवा आदिके 
उज्ज्वल भाव उत्पन्न करनेमे अपना और अपने विशाल साम्राज्यकी शक्ति 
का उपयोग किया। अशोकके शिलालेखकी सूचना न० १३ में अपने 
वदजोके लिए यह स्वर्ण शिक्षा दी थी- वें यह न विचारे कि तलवारसे 
विजय करना विजय कहलानेके योग्य है। वे उसमे नाश और कठोरताके 
अतिरिक्त और कुछ न देखे। वे धर्मकी विजयकों छोडकर और किसी 
प्रकारकी विजयको सच्ची विजय न समझे । ऐसी विजयका फल इहलोक 
तथा परलोकमे होता है।” किन्तु आजकी कथा निराली है। होरेशिमा 
द्वीपमे विपुल जनसहार होते हुए भी अमेरिकाकी आखोका खून नही उतरा 
और न वहा पद्चात्तापका ही उदय हुआ। पद्चात्ताप हो भी क्यो, किसके 
लिए ? आत्मा है क्या चीज ? जबतक इवास है, तब तक ही जीवन हे। 
जो अपने रग तथा राष्ट्रीयताके हे, उनका ही जीवन मूल्यवान्‌ हैं, दूसरोका 
जीवन तो घासपातके समान है। यह तत्त्वज्ञान कहो, या इस नशेके कारण 
बडे राष्ट्र मानवताके मूल तत्त्वोका तनिक भी आदर करनेको तैयार नही 
होते। जहा तक विवाद ( 0608/6 ) का प्रसग है, वे मानवता, करुणा, 
विश्वप्रेमकी ऐसी मोहक चर्चा करेगे, और अपने कामोमे इतनी नैतिकता 
दिखावेगे, कि नीति-विज्ञानके आचार्य भी चकित होगे, किन्तु अवसर पडने 
पर उनका आचरण उनके असली रूपको प्रकट कर देता हैं। रामायणमे 
वरणित बकराजने पम्पा सरोवरके समीप रामचन्द्रजी सदृश महापुरुषको 
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अपने चरित्रके बारेमें भूमाविष्ट कर दिया था, और वे उसे परम धामिक 
सोचने लगे थे। पीछे उनका भम दूर हुआ था, इसी प्रकार आधिभौतिक 
विज्ञानके द्वारा जगत्‌की विचित्र अवस्था हुई है। महाकबि अकबरने बहुत 
ठीक कहा हे- 
“इल्मी तरक्कियोसे जबा तो चमक गई। 
लेकिन अमल हे इनके फरेबोी दगाके साथ ॥।” 

प्रख्यात वैज्ञानिक प्रो० एम० पीलाइनने बृटिश एसोसिएशनके समक्ष 
दिए गए अपने एक भाषणमे यह बात स्वीकार की है, कि यूरोपमे उन 
लोगोका नेतृत्व है, जो हमें यह बात सिखलाते है, कि केवल भौतिक पदार्थ 
ही सत्य है।! इन भौतिकवादियोके द्वारा सचालित धामिक सस्थाओमे भी 
प्राय कृत्रिमता, स्वार्थपोषण, स्ववर्गका श्रेष्ठत्व-स्थापन, कृटठप्रवृत्ति आदि 
विक्ृतियोका विशेष सद्भाव पाया जाता है। वे प्राय अपने सदृश कृत्रिम 
तथा कूटवृत्तिके धारकोको उच्चताके आसनपर आसीन करते है, किन्तु 
जिनसे यथार्थ प्रकाश प्राप्त होता है, उनको ये अन्धकारमे रखते हे। 

यन्त्रवादके विशेष प्रचारके कारण पहलेकी अपेक्षा वस्तुओकी उत्पत्ति 
अधिक विपुल परिमाणमे हो गई है, किन्तु फिर भी इस समृद्धिके सब्य 
गरीबीका कष्ट (700ए78"४ए &णावे (970879०४7ए ) बढता ही जाता 
है। लाखो टन गेहूं तथा अन्य बहुमूल्य खाद्य सामग्री अनेक देशोमे इसलिए 
जला दी जाती है या नष्ट कर दी जाती है, कि बाजारका निर्धारित भाव 
नीचे न खिसकने पावे और उनके विशेष उद्देश्योमे बाधा न आवे। विदेशों 
की बात जाने दो, पहले बगाल सरकारन लाखो बगालियोको दानेके कण- 
कणके लिए तरसाते हुए मृत्युकी भेट हो जाने दिया था, किन्तु सगृहीत 
विपुल धान्यराशिका उपयोग नहीं होने दिया, भले ही हजारो मन धान्य 
सडकर नष्ट हो गया। आजकी राजनीतिकी चाल ही ऐसी विचित्र है, कि 
उसके आगे अपने स्वार्थ तथा मान ( 776४726 ) पोषणके 
सिवाय अन्य नैतिक तत्त्वोका कोई स्थान नही है। हजरत मसीहने जो यह 
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बताया है, कि पाई ज़णरत 78 8 07092, 9888 0प 0ए2" 
४, 09 एपाव 7060 प््त0णा 7 !? यह जगत्‌ एक पुलके सदग 
है। उसपर होकर तुम चले जाओ, इसपर मकान मत बाधो'-उसे विस्मृत 
करनेमे ही आजका यूरोप, अमेरिका अपनेको छतार्थ मान रहा है। धनसचय 
करना ही उसका एकमात्र कार्य है। यही उसका ईवइवर है, भगवान हैं, 
परमात्मा है। धनके द्वारा शान्ति प्राप्त करता असम्भव है। सहर्षि गुणभद्र 
कहते हे- 
“रे धर्नेन्धनसभारं प्रक्षिप्याशाहताशने । 
ज्वलन्त मनन्‍्यते भ्यान्त शान्त सघक्षणे क्षणे ॥” 
“आत्मानशासन ८5५। 
अरे भाई, आशा-अग्निमें धनरूपी ईन्धन डालकर जलनेके क्षणमे 
प्रदीप्त देखते हुए भूमवश तुम उसे शान्त हुआ समझते हो ।' 
भगवान्‌ कच्थुनाथने चक्रवर्तीके महान साम्राज्यका परित्याग किया 
था, और वे विषय-सुखसे विमुख हुए थे। इस विषयमे स्वामी समनन्‍्तभद्ग 
बडी महत्त्वपूर्ण बात बताते हे- 
#तृष्णाचिष परिदहन्ति न द्ञान्तिरासा- 
सिष्टेन्द्रियार्थंथिभवे: परिवद्धिरेव । 
स्थित्यव कायपरितापहरं निमित्त- 
मित्यात्मवान्विषयसोख्यपराडमुखो 5भूत्‌ ॥ 
“दव्‌० स्वयस्थू० ८दर ते 
तुष्णारिन जीवोको सदा जलाती है। इन्द्रियोके प्रिय भोगोके द्वारा 
इन ज्वालाओकी शान्ति न होकर वृद्धि होती है। यह बात कृन्थुनाथ स्वामीने 
अनुभव द्वारा निदिचत की, तब उन्होने शरीरके सतापका निवारण करनेमे 
निमित्त रूप विषय-सुख्ोके प्रति विमुखवृत्ति अगीकार की , कारण वे 
आत्मवान्‌ थे। आजका आत्मविहीन पद्म तथा उसके प्रभावमे पडे हुए 
अन्य देश भोग और विषयोकी आराधना करनेमे मग्न हे इसकी पूर्तिके 


है है जैनशासन 


निमित्त उन्हे कोई भी पाप या अनर्थ करनेमे तनिक भी सकोच नहीं होता। 
अपने और अपनोके आरामके लिए वे सारे ससारको भी दु खके ज्वाला- 
म्‌खीमे भस्म होते देखकर आनन्दित रह सकते हे। वे यह नहीं सोचते कि 
इस अन्धाराधनाका परिणाम कभी भी सुखद नहीं हुआ है। आत्माको 
सस्क्ृत बनाना ( 56प (ए४पएए८ ) उन्हें पसन्द नहीं है। उन्हें 
इसके लिए अवकाश नही है। स्व० रवीब्वताथ ठाकुरने एक अमेरिकन 
से कहा था-आप लोगोके पास अवकाश नही हैं। कदाचित्‌ हूँ भी, 
तो आप उसका उचित उपयोग करना नही जानते। अपने जीवनकी दौडमे 
तुम इस बातकों सोचनेके लिए तनिक भी नहीं सकते कि, तुम कहा और 
किस लिए जा रहे हो। इसका यह फल निकला, कि तुम्हारी उस सत्य- 
दर्शनकी शक्ति चली गई।” 

कारलाईल जैसा विद्वान कहता है 6709 $798८[[”-अपनी 
आत्माको जानो के स्थानमे अब यह बात सीखो ॥670छ +४#7ए ए0ए 
87वें 60 7-अपने कामको जानो और उसे पूरा करो। अध्या- 
त्मवादी यह कभी नहीं कहता कि अपने कतंव्यपालनमे प्रमाद करो। 
उसका यह कथन अवश्य है, कि शरीरके साथ आत्माकी भी सुधि लेते 
रहो। स्वामी (आत्मा) की चिन्ता न कर सेवक (शरीर) की गलामीमे 
ही अपनी शक्तिका व्यय करना उचित नही है। अधिक कारय॑ंव्यस्त व्यक्तिसे 
द्ान्त भावसे पूछो कि इस जबरदस्त दौडधूपको कब तक करोगे ? शान्ति- 


१ दिक्रीजगवा॥72/0098 92078 इछाते ६0 77९, /एशैठप #ैशह्ापन 
९875 8५०6 70 [&8प्ः2, 00 एए ए0प7 8५7४९, ४०प दरए0श 70 #0णश 
560 घड6 7. 45 6 #पढ छा इ०फ रए०७8, ए0पए 40 705 85079 
$0 ००70800/, ज्ञरश्ा'8 प्रणप 886 एप्रडापहरु 0 707 जञॉश 78 7 
#07.. ॥फ6 #९४्पाए उड़ ऐश; परणपर 78ए8 7080 ६086 ए४07 0६ +76 


फ्राशपकं 
- व उ06४ छिड8860 श्र -ताछ & गड फक्षाए78 ७. 478. 
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पूर्वक जीवन क्यो नही बिताते ? तो वह कहेगा, मजे इसमे ही आनन्द मालूम 
पडता है। हा, यदि वह व्यक्ति अन्त निरीक्षण (॥7070579०९८४07 ) का 
अभ्यास रखे, तो वह यह स्वीकार करेगा, कि कोत्हुकै बैलके समान जीवन 
विवेकी मानवके लिए गोरवकी वस्तु नहीं कहा जा सकता। भान्धीजीने 
अमेरिकाको एक महत्त्वपूर्ण सन्देश दिया था - वह (अमेरिका) धनकों 
उसके सिहासन या तख्तसे हटाकर ईदवरके लिए थोडी जगह खाली करे।” 
गान्धीजीने यह भी कहा,-- मेरा खयाल है कि अमेरिकाका भविष्प उजला 
है। लेकिन अगर वह धनकी ही पूजा करता रहा, तो उसका भविष्य काला 
है। उनका ,यह वाक्य कितना सुन्दर है “लोग चाहे जो कहे, धन आखिर 
तक किसीका सगा नहीं रहा। वह हमेशा बेवफा (बेईमान) दोस्त साबित 
हुआ है -(हरिजन-सेवक १०-११-४६, ३९६) 

विश्वशान्ति-स्थापनके विषयमे गभीर विचार करते हुए श्री वैरिस्टर 
चपतरायजीन अपनी पुस्तक 3्& (एकन्वाए2 ० सल्का४ 
( ?. 87 ) में लिखा है, कि वास्तविक शान्तिकी कामना करनेवाले 
जिनशासनभकक्‍त तथा अन्य अल्प व्यक्ति हे। शान्तिभग करनेवाले अपरि- 
मित सख्या वाले हे । उतमेसे एक वर्ग (१) उन धर्मान्धोी (#8778708 ) 
का है, जो सोचते है कि अपने रक्‍तपातपूर्ण कार्यो द्वारा अपने ईश्वरकी 
प्रसन्नताको प्राप्त करेगे, और ईइ्वरसे क्षमा भी प्राप्त कर लेगे। उस 
ईदवरसे बडे-बडे पुरस्कार पानेकी इन भकतोको आशा है। साम्प्रदायिक 
विद्वेष प्रज्बलित करनेवाले तथा अमानुषिक कहृत्यो द्वारा इस भूतलपर 
नारकीय दुद्य उपस्थित करनेवाले इन मजहबी दीवानोके द्वारा विश्वमें 
यथार्थ ऐक्य तथा शान्तिका दर्शन दुलंभ बन जाता है। इनके सिवाय दूसरा 
वर्ग (२) शिकारीकी भावना ( पिणा८८०४8 ७9 ) के 
नहोंमे चर है। वे दूसरोकी सपत्ति या भूमि-रक्षणमें सहायता इसी 
आधारपर देते हे, कि तुम यह स्वीकार करो कि बल ही सच्चा हे 
( ा97॥8 38 77276 ) । तुम उनको बलशाली स्वीकार करो। 
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उनकी धारणा है कि ससारमे दुर्बल मनृष्योका सहार करके ही वे योग्य 
बनते हें । 

शान्तिके उपासकोकी सख्या या प्रभाव इतना अत्प है, कि वे आजके 
कूटनीतिज्ञोके छल-प्रपचके विरुद्ध कुछ भी महत्त्वपूर्ण कार्य नही कर सकते। 
धन और सत्ताके बलपर सत्यका द्वार प्राय अवरुद्ध रहा करता हैं। बे 
सत्ताधीश शिकारीकी मनोभावनावाले कही भी जाते है और दृसरोकी 
दुबंलताओसे लाभ उठा प्रजातन्त्र, जनतन्त्र, साम्राज्यवाद, साम्यवाद आदि 
मोहक सिद्धान्तोके नामपर बडे-बडे देशोको हजम कर लेते हे, जैसे व्याघ 
गायको स्वाहा कर देता है। ऐसी व्याघृवृत्तिवाले राष्ट्री या उनके नेताओं 
के कारण विश्वशान्तिपरिषद्‌ 4,९७2प6९ ० 7२७४६078 प्राय 
विनोदजनक ही रही। बडें-बडे सम्मेलन पवित्र उद्देश्योके सरक्षण तथा 
बहत्‌ मानवजातिमे बन्धुत्व स्थापनार्थ किए जाते हे, किन्तु शिकारी- 
भावना-समन्वित प्रमुख पुरुषोके प्रभाववश अधेके रस्सी बैँटने और बकरी 
द्वारा बेंटी रस्सीके चरे जाने जेसी समस्या हुआ करती है। 

पद्चिचममे विज्ञानने ईश्वरके अस्तित्वको माननेमे अस्वीकृति व्यक्त 
की, जडतत्त्वको ही सब कुछ बताया , इस शिक्षणके कारण धामिक इन्द्रो 
की तो समाप्ति हो गई, किन्तु पूर्वके देशोने धामिक अत्याचारोके कार्योको 
अक्षण्ण जारी रखा है। पर्चिममे धर्मान्धताके अन्त होनेका यह परिणाम 
नही हुआ, कि विशुद्ध धामिक दृष्टिवाले सत्पुरुषोका विकास हुआ हो। 
विश्वविद्यालयोकी शिक्षाने ऐसे अनाध्यात्मिक व्यक्तियोकी नवीन सृष्टि 
की, जो अपना सानद अस्तित्व तथा समृद्धिको चाहते हे। इसमे बाधा आती 
हो, तो उसे निवारण करनेके लिए वे कितने भी' मनुष्योको यममन्दिरमे 
भेजनेको तैयार है। पशुओको तो वे बेजबान होनेके कारण बेजान मानते 
है। वास्तव दृष्टिसे देखा जाय, तो आत्मतत्त्व अविनाशी है। इससे आदर 
की रक्षा करते हुए मृत्युके मुखमे प्रवेश करना कोई बुरा नही है । सोमदेवसूरि 
कहते हे- 
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“कण्ठगत्रपि प्राणनाशिभ कर्म समाचरणीय कृशलमतिभि- ॥” 
“नी ब[० ३७, २०१ 
उत्कृष्ट बुद्धिवाले व्यक्तियोकों कण्ठगत प्राण होनेपर भी निनन्‍्दनीय 
कार्य नही करना चाहिए। 
यह है भारतीय पवित्र आदर्श। जडवादी प्राणरक्षाके नामपर जगत्‌ 
भरके सहारको उद्यत होता है, तो आदर्शवादी आध्यात्मिक अपने ध्येयकी 
रक्षार्थ जीवनका भी मोह नही करता है। भोगासक्त ससारको महर्षि कुन्द- 
कन्दकी चेतावनी ध्यानमे रखनी चाहिए। 
“एकक्‍को करेंदि पाव विसयणिमित्तेण तिव्वलोहेण । 
णिरयतिरियेसु जीवों तस्स फल भूजदे एक्‍्को ॥ १४५ ॥” 
। “बारहअ्रणुवेक्सा । 
यह जीव, पाच इन्द्रियोके विषयोके अधीन हो तीज्र लालस!पूर्वक 
पापोको अकेला करता हुं और अकेला ही उनका फल भोगता है । 
महाकवि वाल्मीकि अपने जीवनके पवे भागमे महान्‌ लुटेरा डाकू 
था। एक बार उसकी दष्टिमे उपरोक्त तत्त्व लाया गया, कि तुम्हारा 
डकतीसे प्राप्त धन सब कृटुम्बी सानन्द उपभोग करते है, किन्तु वे इस 
पापमें भागीदार नही होगे , फल तुम्हे ही अकेले भोगना पडेगा। वाल्मीकि, 
ने अपने कृटुम्बमे जाकर परीक्षण किया, तो उसे ज्ञात हुआ, कि पापका 
बेंटवारा करनेको माल उडानेवाले क्टुम्बी लोग तैयार नही है । इसने डाक्‌ 
वाल्मीकिके हृदय-चक्ष्‌ खोल दिए और उसने डाकूका जीवन छोडकर ऐसी 
सुन्दर जिन्दगी बना ली, कि अबतक जगत्‌ रामायणके रचयिताके रूपमें 
उस' महाकविकों स्मरण करता है। 
इस यूगके साम्राज्यवादी, डिक्टेटर अथवा भिन्न-भिन्न राजनैतिक 
विचारधारा वालोको भी यह नग्न सत्य हृदयगम करना चाहिए, कि आज 
परिस्थिति अथवा विशेष साधनवश उनके हाथमे सत्ता है, बल हैं और 
इससे वे मनमाने रूपमे शिकारीके समान दीन-हीन, अशिक्षित अथवा 
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असभ्य कहे जानेवाले मनृष्योकी स्वतत्रताका अपहरण करे, उन्हें अनेतिक 
बना सदाके लिए अधकृपम डाले रखे, ताकि वे फिर उच्च गौरवपूर्ण राष्ट्रके 
रूपमे अपना सिर न उठावे, उनका धन अपहरण करें, उनकी सस्कृतिको 
चौपट करे और एक प्रकारसे उनका जीवन पशुतापूर्ण बनावे , किन्तु इन 
अनर्थोका दृष्परिणाम भोगना ही पडेगा। प्रकृतिका यह अबाधित नियम, 
0५७ ए0प 50जछ, 80 ए0प 7८७०-जैसा बोओ, तैसा काटो' 
इस विषयमे तनिक भी रियायत ने करेगा। कथित ईइवरका हस्त- 
क्षेप भी पापपड्ट्से न बचावेगा। वैज्ञानिक धर्म तो यही शिक्षा देता है, कि 
अपने भाग्यनिर्माणकी शक्ति तुम्हारे ही हाथमे हू, अन्यका विश्वास करना 
भमपूर्ण है। अभी तो राजनैतिक जगत्‌के विधातागण अपने आपको साख्य 
के पुरुष समान पवित्र समझते है और यह भी सोचते है, कि अपने राष्ट्रहित 
के लिए जो कुछ भी काय करते है वह दोष उनसे लिप्त नही होता। जैसे 
प्रकृतिका किया गया समस्त कार्य पुरुषको बाधा नही पहुँचाता। यह महान्‌ 
भ्रमजाल है । कत्त त्व और भोकक्‍्तृत्व पृथक्‌ू-पृथक नहीं है। कारण भुक्ति- 
क्रियाकत्त त्व ही तो भोक्‍्तृत्व है। जगत्‌॒का अनुभव भी इस बातका समर्थन 
करता है । 

जैनशासन सबको पुरुषार्थ और आत्मनिर्भरताकी पत्नित्र शिक्षा देता 
हुआ समझाता है , कि यदि तुमने दूसरोके साथ न्याय तथा उचित व्यवहार 
किया, तो इस पुण्याचरणसे तुम्हे विशेष शान्ति तथा आनन्द प्राप्त होगा। 
यदि तुमने दूसरोके न्‍्यायोचित स्वत्वोका अपहरण किया, प्रभुताके मदमे 
आकर असमर्थोको पादाक्रान्त किया, तो तुम्हारा आगामी जीवन विपत्ति 
की घटासे घिरा हुआ' रहेगा। इस आत्मनिर्भरताकी शिक्षाका प्रचार होना 
आवश्यक है। यदि प्रभुताके मद-मत्त व्यक्तिकी समझमे यह आ गया, कि 
पशु-जगत्‌॒के नियमोका हमे स्वागत नहीं करना चाहिए तो कल्याणका मार्ग 
प्रारभ हो जायगा। ज्ञानवान मानवका कत्तेंव्य है कि वह अपने जीवनकी 
चिन्तनाके साथ अपने असमर्थ अथवा अज्ञानी बन्धुओकों बिना किसी भेद- 
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भावके सम्‌ झ्त करनेका प्रयत्न करे। चालाकी, छल और प्रपच करनेवाला 
स्वय अपनी आत्माको धोखा देता है। अन्य धर्मगूरओके समान जेनभआासन 
इतना ही उपदेश देकर कृतकृत्य नही बनता हे कि तुम्हे दूसरोका उपकार 
करना चाहिए। बूरे कामका फल अच्छा नही होगा।” जैनधर्म जब विज्ञान 
( 50670७6 ) है, तब उसमे प्रत्येक बातका स्पष्ट तथा सुव्यवस्वित 
वर्णन है। उसमे यह भी बताया है, कौनसे कार बुरे है, उनसे वचनेका 
क्या उपाय है आदि। आज जो परद्चिममे धनकी पूजा ('शह्याशाशआणा- 
४ए078779 ) हो रही है, उसके स्थानमे बहा करुणा, सत्य, परिमित 
परिग्रहवृत्ति, अचौर्य, ब्रह्मचर्यकी आराधना होनी चाहिए। विद्याधन 
जैसे देनेसे बढता है, इसे लेनेवाला और देनेवाला आनन्दका अनुभव करता 
है, इसी प्रकार करुणा और प्रेमका प्रसाद है। करुणाकी छायामे सब जीव 
आनन्दित होते है । दूसरे प्राणीको मारकर मास खाना, शिकार खेलना 
आदि करुणाके विघातक हे। मासाहार तो महापाप है। मासाहारीकी 
करुणा या अहिसा ऐसी ही मनोरजक है, जैसे अन्धकारसे उज्ज्वल प्रकाद 
की प्रादुर्भूति होना । जब तक बडे राष्ट्र या उनके भाग्यविधाता मास-भक्षण, 
शिकार, मद्यपान, व्यभिचार, अनुचित उपायोसे दूसरोकी सपत्तिका अपहरण 
करना आदि विकृृतियोसे अपनी और अपने देशकी रक्षा नहीं करते, तब 
तक उज्ज्वल भविष्यकी कल्पना करना कठिन है। हिसादि पापोमे निमग्न 
व्यक्ति दूसरोके दु खोके निवारणकी सच्ची बात नही सोच पाता । असात्त्विक 
आहारपानसे पशुताका विकास होता है। सुखका सिनन्‍्ध्‌ वहा ही दिखाई 
पडता हू, जहा करुणाकी मन्दाकिनी बहा करती है। 
कोई व्यक्ति तर्क कर सकता है कि आजके यूगमे उपरोक्त नैतिकता 
के विकासकी चर्चा व्यथें है, कारण उसका पालन होना असम्भव है। 
एसी बातके समाधानमे हम यह बताना चाहते है, कि यदि कुछ समर्थ 
व्यक्ति अपने अन्त करणमे पवित्र भावोके प्रसारकी गहरी प्रेरणा प्राप्त 
कर ले, तो असम्भव भी सम्भव हो सकता है। अकेले गान्धीजीने अपनी 
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अन्तरात्माकी आवाजके अनुसार देशमे अहिसात्मक उपायसे राजनैतिक 
जागरणका कार्य उठाया था, आज स्वतत्र भारतव्ष तथा विश्व भी यह 
अनुभव करता है, कि उस व्यक्तिने देशमे कितनी शक्ति और चेतना उत्पन्न 
की । आवश्यकता हैं जीवन उत्सग करनेवाले सच्चे, सहदय, विचारशील 
सत्पुरुषो की। पवित्र जीवनके प्रभावसे पशु-जगतमे भी नैसगिक करता 
आदि नही रहने पाती, तब तो यहा मनृष्योके उद्धारकी बात है, जो असभव 
नहीं कही जा सकती। 

आज जो दुनियामे रगभेद, राष्ट्रभेद आदिकृत विषमताओका उदय 
है, वह अन्य कालमे दूर हो सकता है, यदि समर्थ मानवससारम ऋषिवर 
उसास्वामीकी इस शिक्षाका प्रसार हो सके। पूजीवादकी समस्या भी 
सूलभ सकती है, यदि सम्पत्तिशालियोके हृदयमें यह बात जम जाय कि- 
“बह्ारम्भपरिग्रहत्व वारकस्थपायूुष “-बहुत आरम्भ और परिग्रहके 
कारण नरकका* जीवन मिलता है। इससे अर्थंको ही भगवान्‌ मान भजन 
करनेवालोको अपना भविष्य ज्ञात कर जीवन-परिवर्तेनकी बात हृदयमें 
उरदित होगी। “अल्पारम्भपरिग्रहत्व मानुषस्थ- थोडा आरम्भ और 
थोडा परिग्रह मनुष्यायुका कारण है।' छल प्रपचके जगत्‌मे निरन्तर विचरण 
करनेवाले राजनीतिज्ञोकों आचाये बताते हे-“साथा तैयग्योनस्थ-- 
मायाचारके द्वारा पशुका जीवन प्राप्त होता है।” कूटनीतिज्न अपने षड्यन्त्रो 
को बहुत छिपाया करते हे, इस आदतके फलस्वरूप पश्ु-जीवन मिलता है, 
जहा जीव अपने दु ख-सुखके भावोकों वाणीके द्वारा व्यक्त करनेमे असमर्थ 
होता हूँ । इतना अधिक छिपानेकी शक्ति बढती है । 


पवित्राचरण, जितेन्द्रिता, सयम (56 (07770)) के द्वारा 
सूरत्वकी उपलब्धि होती है। आचाये उम्तास्वास्ीके कथनसे यह स्पष्ट 

१ आरंस' हिंसन कार्यको कहते हे। 'परिय्रहँ मसत्वभावकों 
कहते हें । 
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होता है, कि आज पाप-पकमे निमर्न प्राणी अपनी अमर आत्माको नीच 
पर्यायमे ले जाता है, जहा दुख ही दुख है। आज जो वर्गकी श्रेप्ठता, 
((08८९-७प्9200779) अथवा रगरभेद ((00प्7 ॥7भडग९- 
007 ) की ओटमे अभिमान और घृणाके बीज दिखते है, उसका फल 
सूत्रकार बताते हे- 
“परात्मनिन्दागप्रशसे सदसद्गूणोच्छादनोद्भावने च नीचेगेत्रिस्थ ॥ 
>त० सु० ६२५ 
दूसरेकी निन्‍दा, अपनी प्रणसा करना, दूसरेके विद्यमान गुणोको 
ढछाकना और अपने झूठे गणोका प्रकट करना इन कार्योके द्वारा णह जीव 
निन्दनीय तथा तिरस्कारपूर्ण अवस्थाको प्राप्त करता है। 
आज जो अनेक राष्ट्रोमे घृणा, जातिगत अहकार आदि विकार 
समा गए हे वे उन राष्ट्रोका इतना भीषण विनाश करेगे, जितना लाखो 
अणुबमका प्रयोग भी नहीं करेगा। आत्मगत दोषोके द्वारा जीव इतने 
गहरे पतनके गतेमे गिरता है, कि जहासे विकासका मार्ग ही गणनातीत 
कालके लिए रुक जाता है। 
सत्ताधीश सफलताके मदमे मस्त हो आश्वित व्यक्तियो और देशोकों 
अपने मनके अनुसार नचाता है, उन्हें कष्ट पहुँचाता है। उनका चिरस्थायी 
नैतिक पतन हो, इस उद्देश्यसे वह उन्हे पापपूर्ण व्यसनोमे फेंसाता है और 
कहता' है कि हम क्‍या करे, इनने स्वय पॉपोको आमत्रित किया है। ऐसे 
धूर्तोके चरित्रपर सोमदेवसूरि प्रकाश डालते हुए कहते हे- 
“स्वव्यसनतपंणाय धू्ेरदूरीहितवृत्तय क्रियन्ते श्रीमन्‍्तः ॥* 
“>भमी० बा० रे८, २० 
धू्ते लोग अपनी आपत्तिके निवारणार्थ श्रीमानोको पापमार्गमे 
आसकक्‍त कराते है ।' पुरातन भारत और अग्नेजी भारतके चित्रोके सन्तुलनसे 
पता' चल सकता है कि धूत॑ लोग किस प्रकार स्वार्थपुष्टिनिमित्त महान्‌ 
नैतिक राष्ट्रको कूमार्गरत करते है। जो देश अपने प्रामाणिक व्यवहारके 
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लिए प्रसिद्ध रह आया है, जहा झूठ, चोरी आदि बड़े पातक माने जाते 
है, जहा सत्यके पीछे जीवतभर सकटका सहर्ष स्वागत करनेको लोग 
तेयार रहते थे, वहा ही भारतीय जीवनमे मर्यादातीत' अप्रामाणिकताका 
प्रवेश हो गया। यह अग्रेजोकी स्वशासनकालीन कूटनीतिका परिणाम 
है । न्‍्यायालयकी विशेष पद्धतिके द्वारा सारे राष्ट्रमे बेईमानी, छल, प्रपच 
करनेकी प्रकारान्तरसे शिक्षा प्रदान की गई थी। अथ-प्रदानके द्वारा अनर्थ 
का पोषण हुआ। विविध भातिकी अनैतिकताका विषवृक्ष सफल हो अपने 
कट्फल देने लगा, यह कूटनीतिका मोहक सस्करण ही है। किसी राष्ट्रको 
दीन हीन दु खी बना शोषणनीति द्वारा विषय-विलासितामे मग्न होने वालो 
को यह सूत्र प्रकाश प्रदान करता है, कि दूसरोको दु खी करनेसे, शोकाकुल 
करनेसे तथा उनके प्राणघात आदिसे यह जीव अपने लिए विपत्तिका बीज 
बोता ह- 
“दु खशोकतापाक््दनवधपरिदेवनान्यात्मपरोभ्यस्थानान्यसदह्देय्यस्यथ । 
“त० सू० ६, ११ ॥ 
आज महायुद्धके पर्यवसान होनेपर पराजित राष्ट्रोके प्रति अमानुषिक 
व्यवहार होने लगा और ऐसा प्रयत्व किया जा रहा है, कि वे बहुत समय 
तक अपना मस्तक गौरवपूर्वक न उठा सके। शासक और शासितोके 
कल्याणका उपाय इसमे नही है, कि परस्परमे विद्वेषाग्नि सदा प्रज्वलित 
रहे। मनृष्यताकी पुकार तो यह है, कि उनके साथ' मानवोचित व्यवहार 
हो और उनकी आत्माको सद्गुणोकी ओर प्रगति करनेमे न केवल स्वतत्रता 
हो, बल्कि प्रेरणा और सहायता भी हो दुष्टतापूर्ण वृत्तिका प्रदर्शन करनेपर 
तो दण्डका प्रह्दर आवश्यक है। उसका ध्येय दुष्टताका विनाश हो, न कि 
व्यक्तिका उत्मूलन कार्य। सोमदेव सुरि दण्डके प्रयोगके विषयमे एक 
बातसे सतर्क करते हे कि यदि दण्ड प्रयोगमें विवेकसे काम न लिया, तो 
लाभके स्थानमें अलाभ होगा। 
“बुष्प्रणीतों हि दण्ड" कामक्रोधाभ्यासज्ञानाद्वा सर्वविद्ेष करोति ॥7६॥१०४। 
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काम, क्रोध अथवा अज्ञानवश दण्डका अनुचित प्रयोग सर्वत्र विद्वेषके 
भावोको उत्पन्न करता है ।' स्वतत्र भारतके शासन-सृत्रधारोकों इस अमूत्य 
सूत्रकों हृदयगगम करना चाहिए। 

जहा परस्पर सदभावना, सहानूृभूति, सच्चा प्रेमका निश्चेर न बहे, 
वहा तो एक प्रकारसे नरकका राज्य समझंना चाहिए। समाज या राष्ट्रके 
भाग्यविधाताका कत्तंव्य हैं कि वह जनताकी अधोमुखी वृत्तियोपर नियनण 
रखे और उसमे सद्भावनाओका प्रकाश फंलावे। शासकका कार्य खटमल 
की भाति शोषण नहीं है। उसका कत्तेवब्य मेघमालाके समान अमृतवर्षा 
करके इस भूतलको सर्वप्रकारसे सपन्न और समुद्ध करनेमे है। आज शोपण 
नीतिका बोलबाला दिखाई पडता है। शासक गासितोका शोषण करता 
है, धनी निर्धीनीका, मिलमालिक मजदूरोका शोषण करनेमे मग्न है। 
उन्हें सोचना चाहिए कि इस अल्पस्थायी मनृष्य जीवनमें अधिक धनकी 
तृष्णा द्वारा हमारा कल्याण नही हे, कारण मरनेके बाद कुछ भी साथ नही 
जाता। अत अपने आश्वितजनोको कमसे कम जीवनकी आवश्यक सामग्री 
अवश्य प्राप्त कराना चाहिए। सच्चा आनन्द केवल अपना पेट भरनेमे नहीं 
है, बल्कि अपने आश्रित सभी लोग सुखी हो, और उन्हें कोई कष्ट नहीं 
है, ऐसी स्थिति उत्पन्न करनेमे है। जैनजास्त्रकारोने कहा है, जो गृहस्थ 
दान नही देता है, उसका घर इमशान तुल्य है। यदि दक्तित त्याग (दान) 
का तत्त्व धनिकोके अन्त करणमे प्रतिष्ठित हो जाय, तो अर्थवान्‌ और 
अर्थविहीनोका सघर्ष दूर होकर मधुर सम्बन्धोकी स्थापना हो सकती है। 

इस जीवनसग्राममे सदा अपराजित जीवन रहे, इसलिए योग्य 
गृहस्थ उन वीरोकी कुछ समय तक एक चित्त हो, वदना तथा गुणानु- 
चितन करता है, जिनने भौतिक दुर्बलताओपर विजय प्राप्त की है, साथ 
ही काम, क्रेध, लोभ, मान, मोहादि रिपुओको भी पराजित किया है। 
इस आदर्शकी आराधनासे आत्मा व्यामृग्ध नही बनता है। दान देनेसे 
सहानुभूति तथा सहयोगका सच्चा भाव सजग रह समाजकों मगलमय 
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बनाता है। तीत्र स्वार्थभावना पतनकी ओर प्रेरणा करती है । हृदयमे यदि 
प्राणीमात्रके प्रति “समता सर्वभूतेष” की भावना प्रतिष्ठित हो जाय, तो 
आन्तरिक साम्यकी अवस्थितिमे बलपूर्वक स्थापित किए गए कृत्रिम 
साम्यवादकी ओर कौन झुकेगा ” आजके यूगमे सहयोग, परस्पर सहायता, 
सहानुभूति, एंक्य, उदारता, क़्रेम, प्रामाणिकता, सतोष, स्पष्टवादिता, 
तिर्भीकता, स्वस्त्रीसन्‍्तोष, सयम सदृश सद्गुणोकी यदि अभिवृद्धि हो जाय, 
तो विश्वमें बहुतसे विषमता तथा विषाद उत्पन्न करनेवाले विवादोका 
अवसान हुए बिना न रहे। राज्य शासनकी कोई भी पद्धति हो, उसके भीतर 
यदि प्‌र्वोक्त प्रवृत्तिका पोषण होता है, तो वह श्रेष्ठ है। शासन पद्धति 
साध्य नही, साधन है। साध्य है शान्ति, समृद्धि तथा मनुष्य जीवनकी सफ- 
लता। उन्नतिके लिए विविध धर्मंग्रन्थ अहिसा, सत्य, शील आदिका उल्लेख 
करते है, किन्तु वे यह स्पष्टतया नहीं बताते, कि इन सिद्धान्तोका सम्यक्‌ 
परिपालन किस प्रकार सभव है ? 

हजरत मसीह॒के प्रेमका अर्थ बराबर समझमें नहीं आता, जब वे 
मनुष्यको तो यह कहते हे कि अगर कोई तुम्हारे एक गालपर चपत मारे, 
तो तुम अपना दूसरा गाल उसके समक्ष कर दो, किन्तु वे स्वयं जीवित 
मछलियोको अपने भक्‍तोको खिलाते हुए यह नही सोचते, कि इन हतभाग्य 
जीवधारियोको मारे जानेमे प्राणान्त व्यथा होगी। ब्रह्मचयें और शीलकी 
महत्ताका एक बार सीतादेवीके चरित्रमे दर्शन करनेके उपरान्त जब हमे 
पाण्डवोके चरित्रमे द्रोपदीको पच्रभर्तारीके रूपमे सती बताया जाता है, 
तब हमे पातिक्रत्य धर्मका अविरोधी स्वरूप हृदयगम करनेमे काठिन्यका 
अनुभव होता है। ऐसी ही कठिनतापूर्ण सदाचारकी विभिन्न प्रवृत्तिया 
समक्ष आती हे। जैनशासनका सुूव्यवस्थित' वर्णन ऐसे सकटोसे परे है। 
उसमे इस बातका पूर्णतया स्पष्ट विवेचन किया गया है, कि अहिसा, सत्य, 
अचौर्य, ब्रह्मचयें तथा अपरियग्रह वृत्तिका पोषण करनेकी चर्या किस प्रकार 
हू और किस प्रकारकी प्रवृत्तिसे इसका विनाश होता है। गृहस्थ अवस्थामें 
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कमसे कम कितनी प्रवृत्ति करे और किस क्रमिक विकासपूर्ण पद्धतिसे 
आगे बढे ? महान्‌ साधक श्रमणके पदको प्राप्त कर कैसे चर्या करे ? जैन 
आचार ग्रन्थोमे इस विषयपर विशद विवेचन किया गया है। उदाहरणार्थ 
अपरिय्रह ब्रतको देखिये। साधारण गृहस्थका कर्तव्य है कि अपनी आवश्य- 
कतानुसार धनधान्य, वतंन, वस्त्र, मकानादिकी मर्यादा बाधकर शेष पदार्थों 
के प्रति किसी प्रकारका ममत्व या तृष्णा तन करे। उसका ममत्व मर्यादित 
पदार्थों तक ही सीमित हो जाता है। इस ब्रतकों निर्दोष पालनेके लिए पांच 
अतीचारो-दोषो (778708272887078 ) का रक्षण आवश्यक है। इस 
विषयके महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ र॒त्नकरडश्रावकाचा रमे स्वामी समन्‍्तभद्र कहते हे- 
“अतिवाहनातिस प्रहविस्सपलोभातिभा रवह॒नानि । 
परिमितपरिप्रहस्यथ च विक्षेपा पञच कथ्यन्ते ॥-६२ 

प्रयोजनसे अधिक सवारी रखना, आवश्यक पदार्थोका अधिक 
सग्रह करना, दूसरेके वैभवकों देखकर विस्मय धारण करना। जिससे यह 
व्यक्त होता है, कि धन दौलतके प्रति तुम्हारे हृदयमे मोह हैँ, अन्यथा 
अधिक परियग्रहके कारण विशेष सूखी समझना चाहिए था। बहुत लोभ 
करना, बहुत भार लादना ये पाच अतीचार-दोष परिग्रहपरिमाणकब्रतके 
कहे गए हू । 

इस परियग्रहपरिमाणब्रतके स्वरूपमे यह बताया है कि अपनी आव- 
इयकता तथा मनोवृत्तिके अनुसार धन, धान्यादिकी मर्यादा बाध लेनेसे 
चित्त लालचके रोगसे म्‌क्‍त हो जाता है। मर्यादाके बाहरकी सपत्तिके 
बारेमे “ततोडघिकेबु निस्पृहता” का भाव रखना आवश्यक कहा है। 

अहिसाके विषयमे बताया है कि वह प्राथमिक साधक यह प्रतिज्ञा 
करे कि में सकलप पूर्वक मनसा, वाचा, कर्मणा, कृत, कारित, अनुमोदना 
हारा किसी भी त्रस जीव ( 70796 ट€४प्रा'8 ) का प्राणघात 
न करूँगा, तब उसे स्थूल हिसाका त्यागी कहेंगे। इस परिभाषासे मास 
भक्षण, शिकार खेलना आदिका त्याग इस अहिसकके लिए अनिवायें 
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है। उसके पच अतीचार इस प्रकार कहे गए है, १ छेंदता, २ दुर्भावपूर्वक 
बाधना, ३ पीडा देना, ४ बहुत बोझा लादना, ५ आहार देनेमे त्रुटि करना 
या आहार न देना। इनके द्वारा अहिसात्मक दृष्टिका पोषण होता है। 
रत्नकरडश्रावकाचार, सागारधर्मामृत आदि ग्रन्थोसे यह विषय स्पष्टतया 
तथा व्यवस्थित रूपसे समझा जा सकता है। इस विषयका प्रतिपादन 
पूर्णतया मनोवैज्ञानिक है। जेनियोमे जो अहिसात्मक वृत्तिका यथाशवित 
पालन है, उसका कारण वैज्ञानिक दैलीसे प्रकाश डालनेवाले सत्साहित्य 
का स्वाध्याय, प्रभाव तथा प्रचार है। 

इन अहिसा आदि ब्रतोके श्रेष्ठ आराधक दिगम्बर जैन महामुनि 
आचार्य श्री शान्तिसागर महाराजसे मेने एक बार पूछा था- महाराज, 
इस यूगमें उन्नति तथा शान्तिका उपाय क्या है?” आचार्य महाराजने 
जो समाधान किया था, यथार्थमे विश्वकी विकट समस्याओका सरल 
सुधार उसीमे निहित है । महाराजने कहा-विना पाप और पापबुद्धिका 
त्याग किए, न व्यक्तिका सुधार हो सकता है, न समाजका , न राष्ट्रका, 
और न विश्वका। जिस जिस जीवने हिसा, झूठ, चोरी, कुशील तथा अधिक 
तृष्णाका यथाशक्ति परित्याग किया है, उसका उतना कल्याण हुआ है। 
जिनने हिसादि पापोकी ओरे प्रवृत्ति की है, वे दु खी हुए हे।” वास्तवमे 
जगत्‌का सच्चा कल्याण आचाये महाराजके कथनानुसार पाप तथा 
पापबृद्धिके परित्यागमे है।” महर्षि कुन्दकुन्दका कितना पवित्र उपदेश है- 

“जिणवयणमोसह॒सिणं विसयसुहविरेषण अ्रसियभूय । 

जरमरणवाहिहरण खयकरण सब्वदुक्खाणं ॥”-दर्शनप्राभत 

“जिन भगवानकी वाणी परमौषध्रि रूप है। यह विषय-सुखका 
त्याग कराती है। यह अमृत रूप है । जरा-मरण व्याधिको दूर करती है 
तथा सब दु'खोका क्षय करती है।' 

यह जिनेन्द्र वाणी विश्वकी सपत्ति है। प्रत्येक व्यक्तिको यह अधि- 
कार है, कि इस अभयप्रद अमृतवर्षिणी जिनवाणीके रसास्वादन हारा 
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अपने जीवनकों मगलमय बनावे | यह वीतरागका गासन पहले समस्त 
भारतमे वन्दनीय या। यह राण्ट्रध्म रह चुका हैं। साप्रदायिक सकटो 
तथा धर्मान्धोके लोमहर्पण करनेवाले अत्याचारोके” कारण इसके आरा- 
धकोकी सख्या कम हुई। इन अत्याचारोके कारण ओर स्वरूपपर प्रकाश 
डालना आवश्यक नही प्रतीत होता। 

आज विज्ञान प्रभाकरके प्रकाशके कारण जो साप्रदायिकताका अन्ध- 
कार न्यून हुआ है, उससे इस पवित्र विद्याके प्रसारकी पूर्ण अनुकूलता 
प्रतीत होती है। जिनवाणीकी महत्ताको हृदयगम करनेवाले व्यक्तियोका 
कतंव्य हें कि इस आत्मोद्धारक तत्त्वनानके रसास्वादन द्वारा अपने जीवन 
को प्रभावित करे, और जगत॒को भी इस ओर आकर्षित करे, ताकि 
सभी लोग अपना सच्चा कल्याण कर सके। इस कार्यमे निराशाके लिए 
स्थान नही है। सतकार्योका प्रयत्न सतत चलता रहना चाहिए। जितने 
जीवोको सम्यक्‌ज्ञानकी ज्योति प्राप्ति होगी, वह ही महान्‌ लाभ है। 
कम से कम “्रेथ” यत्नवतोडस्त्येव -प्रयत्तल करनेवालोका तो अवश्य 
कल्याण है। हमे सगठित होकर ससारके प्रागणमें यह कहना चाहिए- 

४ जिनवाणी सुधा-सम जानिके नित पीजो धीधारी । 








१ आधचरितस्‌, सशिवाक् शैशाप्रवुषकए, 35%600768 ९ता०एथ 
उद्नागा॥0, 07. एक ढए988०089]28 गेंक्रयाशाप्रड, 07778 ्ाइ- 
४0ए ० ए7%9, आदि पुरतकोंसे इस बातका परिशञान हो सकता हे । 

२ आत्मा प्रभावनीय' रत्वनत्रथतेजसा सततसेव । 
दानतपोजिनपूजाविद्यातिशयेदच जिनधर्म- ॥“-पु० सि० इलोक ३०॥ 
>-रत्नत्यके तेंज द्वारा श्रपनी श्रात्माको प्रभावित करें तथा दान, 

तपद्चर्या, जिनेस्द्रदेवकी पूजा एवं विद्याकी लोकोत्तरताके द्वारा जिन- 
दासनके प्रभावकों जगतूर्म फेलाब । 
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जबसे भारतन अहिसात्मक सम्राम द्वारा स्वाततन्न्य प्राप्त किया है, 
तबसे सवंेत्र अहिसाके महत्त्वकी महिमा सुनाई पडती है। विश्व मैत्रीकी 
आधारशिलापर अवस्थित जैन विचारशैलीसे जगत्‌ मार्ग-प्रदर्शन प्राप्त 
करना चाहता है। विश्वके अप्रतिम विद्वान्‌ जाजं वर्नाड्शा जैन तत्त्वज्ञानपर 
अत्यन्त अनु रक्त प्रतीत होते हे। जैन-अहिसाके आदेशको शिरोधार्य कर 
शा” महाशय निरामिषभोजीका जीवन व्यतीत करते हे। कुछ समय पूर्व 
उनने श्री देवदास गाधीसे कहा था, कि जेनधर्मके सिद्धान्त मुझे अत्यन्त 
प्रिय हे । मेरी आकाक्षा है, कि मृत्युके पश्चात्‌ में जैन परिवारमे जन्म धारण 
करूँ।” जैन विचारोका गाधीजीके जीवनपर गहरा प्रभाव रहा है। उनकी 
अहिसात्मक साधनाके प्रति अपूर्व निष्ठाको देख, पश्चिमके बड़े-बड़े 
विद्वान्‌ गाधीजीको जैनधर्मका अनुयायी मानते हे। सो० एफ० एण्ड्ज 
महाशयने एक बार बताया था, कि जब राष्ट्रके पथ-अ्रदर्शन्मे बापूका 
भार्ग तिमिर-तिरोहित बन जाता था, और वे आत्मप्रकाशके लिए लम्बे- 
लम्बे उपवासोका आश्रय लेते थे, उस समय वे प्राय जैनशास्त्रोके सम्यक्‌ 


भी नल लआननिी कल “ 


१ *पता$इ कृष्णलांड छठ 6 00ज़6०8 ठ 6 6 उच्च इटं0ठ0] 
»... (99 उ076 68एफ8 _तता॥ 8 7700767 866 करायय (2९ 
+786 ६7766 ४०8 ० गे, श्रिएा ए282णॉ०७ बो29९7४४00 (707 
ज06,.. गाता; बाते छइल्ॉपकोी. श्राप्टट0फ52 छएछ ॥, शव 
5098/0778  एकावं। 0०एए सरिठ्ाओए0 डिक, !! 

ग्भू, प्‌. छक्ाावा'$ 0 जबड पर्व चैक वरधीपला०8१ 
9? 70॥ शावे& ७९०४९ एक्व्राए8 2002 एक “वा शाह फुछा 
० शिष्य एथातेए, 
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अनूशीलनमे निरत देखे जाते थे, जिसके प्रसादसे वे अपनी अहिसात्मक 
साधनाके क्षेत्रमे सफलतापूर्वक उत्तीर्ण होते रहे हे । 

अपने असहयोग-आन्दोलनकों आरभ करनेके कुछ समय पूर्व महावीर 
जयतीके समारभका अध्यक्ष बन बापूने अहमदाबादमे कहा था, “जैनधर्म 
अपने अहिसा-सिद्धान्तके कारण विश्व-धर्मं होनेके पूर्णतया उपयुक्त है”। 
सन्‌ १६४७ में एशिया महासम्मेलनके सदस्योके समक्ष प्रकाण्ड विद्वान 
डा० कालिदास नाग पूर्व मत्री रायल एशियाटिक सोसाइटी बगालने 
बडे महत्त्वपूर्ण विचार प्रस्तुत किए थे, कि 'आजकी राजनीति सरक्षणात्मक 
नियमोसे पूर्णतया पृथक्‌ होकर मानवजातिके ध्वसकी धमकी दे रही है। 
हम कुछ वर्षो या यूुगो पर्यन्त और धोखा दे सकते हे, कितु हम इतिहासके 
निर्मम निर्णयसे नही बच सकते हे । अनेक महान्‌ राष्ट्र, राज्य तथा साम्राज्य 
पराजित हो चुके अथवा वे पुरातन विनप्ट वस्तुओकी श्रेणीमे समाविष्ट 
हो गए हे। यदि हम यह आजा करते है तथा चाहते है कि हमारा विनाश 
न हो, और हम मानव-सभ्यताके समुदायकों कुछ समपंण करे, तो हमे जैन 


१ ल कएटठाएटड $ठक्रोाए का 072०6९वैं #0670 (6 एड 00 5प्रा- 
एच ॥8 ीए28शागहु साक्षानयातदेी जाति प्रछा छगार्दाणा, 
श6 फाकप्र 20 20 णिप्रीएाह ई0: 8 €क ७९७७४ 07 तेंट्टत९४ 7706, 
9पा ज़& ९६770: ९४९८8]8 096 #टीटफा658 एथवाल 0 ६706 ॥5007ए 
मक्याए 27९६ फद्कंध005, रागरएव0708 00 ९४७7ए८४ ॥8५96 ६०280 
ए078060 67 #&7९€ ट्रंप 6 इन्कोटा'ज छा त&80 ह700- 
वृष्ाह्ढ ड3िफए ए छ९ 79076 8700 88776 ६0 ००४४प्नप९ छाते ६0 
0९०7णणिए्प्रां8 40 पार 56लंट ता कंप्राशनवा टाणारक्यास्‍00 , ७९ ॥7घर्ड 
82766 जाति ४6 उ्कात [णा०्षटा8 धादें 8&९2९०४ 707-४702006 
88 6 9880 [070])6 ती 0प्रा ९ऊ्ाडटा०९ ?! 
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महापुरुषोसे सहमत होना होगा और अपने अस्तित्वके हेतु अहिसाको अपना 
मौलिक सिद्धान्त स्वीकार करना होगा।” 

इस प्रसगमे भारतीय गणतत्र शासनके माननीय अध्यक्ष डा० राजेन्द्र- 
प्रसादजी द्वारा २४ जनवरी सन्‌ १६४६ को दिया गया सन्देश बडा उदबोधक 
है कि 'जैनधर्मने ससारको अहिसाकी शिक्षा दी है । किसी दूसरे धर्मने 
अहिसाकी मर्यादा यहा तक नहीं पहुचाई। आज ससारको अहिसाकी आव- 
इयकता महसूस हो रही है, क्योकि उसने हिसाके नग्न-ताण्डवकों देखा 
है और आम लोग डर रहे है, क्योकि हिसाके साधन आज इतने बढते जा रहे 
है और इतने उग्र होते जा रहे हे, कि युद्धमे किसीके जीतने या हारनेकी 
बात इतने महत्त्वकी नही होती, जितनी किसी देश या जातिके सभी लोगो 
को केवल निस्सहाय बना देने की ही नही, पर जीवनके मामूली सामानसे 
भी वचित कर देनेकी होती है ।” इसलिए वे कहते है, 

“जिन्होने अहिसाके मर्मको समझा हे बेही इस अभ्रधकारमें कोई रास्ता 
निकाल सकते हे ”। राजेन्द्रबाब॒के ये शब्द बडे विचारपूर्ण हे, “जेनियोका 
आज मनुष्य ससाजके प्रति सबसे बडा कत्तेव्य यह है कि वह इसपर ध्यान 
दे और कोई रास्ता ढू ढ निकालें। 

प्रमुख पुरुषोके ऐसे आतरिक उद्गारोसे यह बात स्पष्ट हो जाती है, 
कि मानवताके परित्राणार्थे भगवती अहिसाकी प्रशान्त छायाका 
आश्रय लिए बिना अब कल्याण नही है। वास्तविक सुख, शाइवतिक शान्ति 
और समृद्धिका उपाय क्रतापूर्णं प्रवृत्तिका परित्याग करनेमे है। वैज्ञानिक 
आविष्कारोके प्रसादसे हजारों मीलकी दूरीपर अवस्थित देश अब हमारे 
पडोसी सदृश हो गए है, और हमारे सुख-दु खकी समस्याएँ एक दूसरेके 
सुख दु खसे सम्बन्धित और निकटवर्तिनी बनती जा रही है। एक राष्ट्र 
दूसरे राष्ट्रसे पूर्णतया पृथक रहकर अब अपना अद्भुत आ्आलाप छेडते नही 
रह सकता हैं। ऐसी परिस्थितिमे हमे सबके कल्याणकी,-दूसरे शब्दोमे 
जिसे सर्वोदयका मार्ग कहेगे,-ओर दृष्टि देनी होगी। इस सर्वोदयमे 
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सर्व जीवोका सर्वागीण उदय अर्थात्‌ विकास विद्यमान होगा। सर्व शब्द 
का अमिधेय 'जीवमात्र' के स्थानमें केवल मानव समाज मानना ऐसा ही 
सकीणणंता और स्वार्थभावपूर्ण होगा, जेसा ईसाके ठप #थो 
700 [ट!' इस वचनका जीववध निषेधके' स्थानमे केवल मनुप्य 
वध निषेध किया जाना। करीब १७०० वर्प पूर्व जैनाचार्य समन्तभद्रने 
भगवान्‌ सहावीरके अहिसात्मक शासनको 'सर्वोदय तीर्थ” शब्द द्वारा 
सकीतित किया था। यह सर्वोदय तीर्थ स्वय अविनाजी होते हुए भी 
सर्वे विपत्तियोका विनादक है । इस अहिसात्मक तीथ्थमे अपार सामर्थ्यका 
कारण यह है कि उसे अनन्तशवितके भण्डार तेज पु ज आत्माका बल प्राप्त 
होता है, जिसके समक्ष ससारका केन्द्रित पशुबल नग्रण्य बन जाता है। 
आज क्र्रताकी वारुणी पीकर मूछित और मरणासन्न ससारको वीतराग 
प्रभुगाी करुणारस-सिक्‍त सजीवनीके सेवनकी अत्यन्त आवश्यकता है। 
हिसात्मक मार्गसे प्राप्त अभ्युदय और समृद्धि वर्षाकालीन क्षुद्र जन्तुओके 
जीवन सदुश अल्पकाल तक ही टिकती हैँ और शीघ्र ही विनप्ट हो जाती है। 
करुणामय मार्गके अवलम्बनसे शीघु जयश्री प्राप्त होती है। इस सम्बन्धमे 
महाकवि होक्सपियरका यह कथन बडा महत्त्वपूर्ण है कि “जब किसी 
साम्राज्यकी प्राप्तिके लिए ऋरतापूर्ण और करुणामय उपायोका आश्रय 
लिया जाय, तब ज्ञात होगा, कि मृदुताका मार्ग शीघ्‌ ही विजय प्रदान कराता 
है।ः 

इस युगमे हम गणनातीत नकली वस्तुओको देखते है, इसी प्रकार 
आज यथार्थ दयाके देवताके स्थानमे मक्कारीपूर्ण कृत्रिम अहिसाको देखते 
है, जिसका अन्त करण हिंसात्मक, पाप पुज प्रतारणाओका क्रीडा-स्थल 


१ “सर्वापदासन्त्करं मिरन्तं सर्वोदयं तीर्थेमिदं तवेब ।”-युक्त्यनुश्ञासन 
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है। ऐसे अद्भुत अहिसावादी मधुर-पद-विन्यासमे प्रवीण, सुन्दर पक्ष 
सुसज्जित, प्रियभाषी मयूरके समान मनोज्ञ मालूम पडते हे, किन्तु स्वेष्ट 
सामग्रीके समक्ष आते ही, इनकी हिसन वृत्तिका विश्वको दर्शन हो जाता 
है। ऐसी प्रवृत्तिसि क्या कभी मधुर फलकी प्राप्ति हो सकती है ? कहते 
है, 'किसीने एक वृक्षके लहलहाते हुए सुनहरी रगके पृष्पोपर मुग्ध हो 
उस व॒क्षकी इस आशासे आराधना आरभ की, कि फल कालमे वह रत्न> 
राशिको प्राप्त करेगा, किन्तु अन्तमे ढन-ढन ध्वनि देनेवाले फलोकी उप- 
लब्धिने उसका भूम दूर कर दिया। इसी प्रकार आजकी हिसात्मक प्रवृत्ति- 
वालोकी, उनकी चित्तवृत्तिके अनुसार अहिसाकी अद्भूत रूप-रेखाको 
देखकर, भीषण भविष्यका विद्वास होता है। हिसा गर्भिणी नीतिके उदर 
से उत्पन्न होनेवाली विपत्तिमालिकाके द्वारा विश्वकी शोचनीय स्थिति 
विवेकी व्यक्तियोको जागृत करती है। 


कहते हे, इस युगका धर्म समाज सेवा है, और मानवताकी आराधना 
ही वास्तविक ईश्वरोपासना है। इस विषयमे यदि सूक्ष्म दृष्टिसि चितन 
किया जाय, तो विदित होगा कि यथार्थ मानवता केवल वाणीकी वस्तु 
बन गई है और उसका अन्त करणसे तनिक भी स्पर्श नही हैं। प० जवाहर- 
लाल नेहरूको स्पष्टोक्ति महत्त्वपूर्ण हे कि /आजके जगत्‌ने बहुत कुछ 
उपलब्धि की है, किन्तु उसने उद्घोषित मानवताके प्रेमके स्थानमें घृणा 
और हिसाको अधिक अपनाया हैँ तथा मानव बनानेवाले सद्गुणोकों 


हल जज डक जलन जताया ताज - अनलवन्‍मक. 
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१ “सुवर्णसद्ञ्य पुष्प फल रत्नं भविष्यति । 

आहदया सेव्यते वक्ष: फलकाले ढण्ढनायते ॥* 

२ एफ एठणेंत एा ६0489 ४_क8 8९०)०ए४९व फ्रप्टा 9प5 07 
थी ए8 वैंट287७४त [0४8९ ई07 कैपाएक्षााज् ॥ 88560 882९वें ॥8४8८ (का' 
77076 00 #&%००त ७00 'एए७7०९४ फ्रक्कत ० ६76 शाउंपट5 ६098६ 
्रक्ार6 पाधा गप्राक्षा 

“>जि800फएदए 06 रता॥ 9. 687, 


कल्याण पथ ४३५४ 


स्थान नही दिया है।” विद्वेषका ऐसा उदाहरण कहा मिलेगा, कि जब 
जापानियोने युद्ध कालमे अग्रेजोके बडे जहाज रिपल्स' और 'प्रिस आफ 
वेल्स' डुबाए थे, तब एक प्रमुख अग्रेजकों उन जहाजोके डूबनेका उतना 
परिताप नहीं था, जितना कि उस कार्यमे जापानियोका योग कारण था। 
उसने कहा था, कदाचित्‌ पीताग जापानियोके स्थानमे श्वेताग जम नो द्वारा 
यह ध्वस काये होता, तो कही अच्छा था। ऐसे सकीर्ण, स्वार्थी एव जघन्य 
भावनापूर्ण अन्त करणमे मानवताका जन्म कैसे सभव हो सकता है। 


आजकी दुर्देशाका कारण जस्टिस जगमन्दरलाल जेनी इन मासिक 
शब्दों द्वारा व्यक्त करते है, “जडवादके राक्षसने युद्ध और सपत्तिके रूप 
में जगत॒को इस जोरसे जकड लिया है, कि लोगोने अपनी वास्तविकताको 
भुला दिया है और वे अपनी अर्थ जागृत चेतनामे स्वयको आत्मा' अनुभव 
न कर केवल यत्र' समभते है '। इस प्रका रकी विवेकपूर्ण वाणीकी विस्मृति 
के कारण विश्वकों महायुद्धोमे अपनी बहुत कुछ बहुमूल्य आहुति अर्पंण 
करनी पडी | तात्विक बात तो यह है, कि अहिसात्मक जीवनके लिए जगत्‌ 
को कुछ त्याग-कुछ समर्प ण रूप मूल्य चुकाना होगा । जबतक विषय-लोलु- 
पतासे मूख नही मोडा जायगा, तबतक कल्याणके मन्दिरमे प्रवेश नहीं हो 
सकेगा। 
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४३६ जैनशासन 


आदरशंचरित्र मानव वासनाओको प्रणामाजलि अपित करनेके 
स्थानमे उनके साथ युद्ध छेडकर अपने आत्मबलको जगाता हुआ जयशील 
होता हैं। वह आत्माकी अमरतापर विश्वास धारण करता हुआ पुण्य- 
जीवनके रक्षार्थ प्राणोत्सर्ग करनेसे भी मुख नही मोडता है । सत्पुरुष सुकरात 
ने अपने जीवनको सकटाकूल भले ही बना लिया और प्राण परित्याग 
किया, किन्तु जीवनकी ममतावश अनीतिका मार्ग नहीं ग्रहण किया । अपने 
स्नेही, साथी क्रीटोसे वह कहता है, कि आदर्श रक्षणके आगे जीवन कोई 
वस्तु नही। कर्तव्य पालन करते हुए मृत्युकी गोदमे सो जाना श्रेयस्कर है। 
ये शब्द कितने ममंस्पर्शी हे, * हमे केवल जीवन व्यतीत करनेको अधिक 
मल्यवान नही मानना चाहिए, बल्कि आदर्श जीवनको बहुमूल्य जानना 
चाहिए। आजका आदर्शच्युत मानव अपनी स्वार्थ-साधनाको प्रमुख जान 
विषयान्ध बनता जा रहा है। ऐसा विकास, जिसका अतस्तल रोगाकान्त 
है, भले ही बाहरसे मोहक तथा स्वस्थसा दिखे, कितु न जाने किस क्षण 
हृदय-स्पदन रुक जानेंसे विनाशका उम्र रूप धारण कर इस जीवको चिर 
पदचात्तापकी अग्निमे जजावें। 


स्वतत्र भारतने अशोकके धर्मचक्रको राज्यचिह्न बनाया है। यदि 
उस धर्मचक्रकी मर्यादाका ध्यान रखकर हमारे राष्ट्रनायक कार्य करे, तो 
यथार्थमे देश अपराजित और अशोक बतेगा। धर्मंचक्र प्रगति और पुण्य 
प्रवृत्तियोका सुन्दर प्रतीक है। इसके मगलमय सदेशको हृदयगम करते 
हुए भारतीय शासन अन्य राष्ट्रोके अन्त करणंमे उसकी महत्ताको अकित 
कर सकता है। धर्मंचक्र करुणापूर्ण शासतका अगर हैं। धर्मकी विश्वमान्य 
व्याख्या करणाका भाव ही तो है। गद्यचिन्तामणिमे लिखा है- 


“दया-मूलो भवेद्धमों दया प्राणानुकस्मनस्‌ ।7 
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कल्याणपथ ४३७ 


धर्म दयामूलक है तथा जीवधारियोपर अनुकम्पाका भाव रखना दया 
है। स्वामों समन्‍्तभद्वने चक्रवर्ती तीर्यकर घान्तिनाथ भगवान्‌के धर्मंचक्रको 
'दया-दीधितिषतं चक्र्‌-क्ररणाकी किरणोसे सयुक्त धर्मचक्र कहा 
है। नवमी सदीके महाकवि जिनसेनने जैनधर्मके प्रथम तीर्थकर भगवान्‌ 
वृषभदेवको प्रणामाजलि अपित करते हुए लिखा है कि “वे श्रीसमन्वित, 
सपूर्ण ज्ञान साम्राज्यके अधिपति, धर्मचक्रके धारक एवं भव-भयका भजन 
करनेवाले है ।” इस चक्रको सर्व-सौख्यप्रदायी' कहा गया हैं। अहिसा 
विद्याकी ज्योति द्वारा विश्वको आलोकित करनेवाले वृषभनाय आदि 
महावीर परय्यनत चौबीस तीर्थकरोका बोध करानेवाले चौबीस आरे अशोक- 
चक्रमे पाए जाते है। यह बात विश्वके इतिहासवेत्ता जानते है, कि 
अहिसा महाविद्याका निर्दोष प्रकाश जैन तीर्थकरोसे प्राप्त होता रहा 
है। आइने अकबरी आदिसे ज्ञात होता है कि अशोकके जीवनका 
प्रारभ काल जेनधर्मसे सस्बन्धित रहा है। भारतके प्रधान मन्‍्त्री प० 
जवाहरलाल नेहरूने' अमेरिकावासियोको राष्ट्रध्वजका स्वरूप सम- 
झाते हुए कहा था कि यह चक्र उन्नति और धर्म मार्गपर चलनेके आह्वानको 
द्योतित करता है। भारतकी आकाक्षा है कि वह चक्र द्वारा प्रकाशित 
आदर्शका अनुगमन करे।”' यदि भारत राष्ट्र धर्मचक्रकें गौरवक अनुरूप 
प्रवृत्ति करने लगे, तो एक नवीन मगलमय जगत्‌का निर्माण होगा, जहा 
शक्ति, सपत्ति, समृद्धि तथा सपूर्णं उज्ज्वल कलाओका पृण्य समागम होगा । 
अभी जो अधिकतर अहिसाका जयघोष सनाई पडता है, उसका तोते द्वारा 
राम नाम पाठसे अधिक म्‌ल्य नही है। जब तक लोकनायको तथा ग्राम- 
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४३८ जैनशासन 


पूरवासियों द्वारा करुणा कल्प-लताक मूलमे प्रेम, त्याग, शील, सत्य, सयम 
अकिचनता आदिका जल न पहुचेगा, तब तक सुवास सपन्न सुमनोकी केसे 
उपलब्धि होगी ” आज उस लतिकाक पत्रोमे जल सिचन की बडी बडी 
बात सूनाई पडती है, लम्बी लम्बी योजनाए बनती हे, किन्तु बेचारी जड 
जल-बिन्द न मिलनेसे सूखती जा रही है। उस ओर कौन ध्यान देता है ? 
इससे तो कल्याणपथ और दर होता जाता है । राष्ट्रीय स्वातत्य-सग्रामके 
समय सबको यह शिक्षा दी जाती थी, कि बिना रचनात्मक कार्य किये 
केवल नेताओक जयघोषसे काम नही बनेगा, इसी प्रकार सच्चे लोकसेवकों 
तथा शासकोसे कहना होगा, कि जब तक आप जीवदयाके कार्यक्रम को 
महत्त्वपूणं मान उस ओर शक्ति नहीं लगाते, तब तक पापचक्रकी अनु- 
गामिनी विपदाएँ विचित्र चित्राकित अशोक चक्रसे नही डरेगी। 


महाप्राणकार जिनसेन स्वामीका कथन है, कि धर्मप्रिय सम्राट्‌ 
भरतके शासनमे सभी प्रजाजन पृण्य चरित्र बन गये थे, कारण शासक का 
पदान सरण शासित वर्ग किया करता है। इस सदाचरणक प्रसादसे सवंत्र 
समृद्धि और आनन्दका प्रसार था। कविका यह कथन विशेष अर्थ 
पूर्ण हैं! कि सुकाल और सूराज्यवाले राजामे बडा निकट सम्बन्ध 
है ।' भारतीय शासकों महाराज कुमारपाल बडे समर्थ और लोकोपकारी 
नरेश हो गए है, जिनके प्रश्नयमे साहित्य और कलाका बडा विकास हुआ | 
क्‌ मारपाल प्रतिबोधसे ज्ञात होता है कि महाराज कुमारपाल अपने अन्त - 
करणको द्वादश अनुप्रेज्ञाओ-सद्भावनाओसे विमल बनाते हुए अनासक्ति- 
पूर्वक राज्यका कार्य करते थे । आजकी अहिसाका उच्चनाद करनेवाली 
सरकारकी छत्रछायामे मद्य, मासादिके सेवनकी प्रचण्ड प्रवृद्धिमे कोई 
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कल्याणपथ ३६ 


परिवर्तन नही प्रतीत होता। मद्यपान प्रसारके निरोध निमित्त सरकार 
कुछ तत्पर दिखती है, किन्तु इस क्षेत्रमे भी उसकी प्रगति आलोचनीय है। 
मासाहार और जीववधके क्षेत्रमे तो अद्भुत उदासीनता हैं। अनेक योज- 
नाओ द्वारा जीववध, मासकी उपलब्धि आदि की अमर्यादित वृद्धि होती 
जा रही है, फिर अहिसात्मक सरकारकी स्थिति का गर्व और गौरवपूर्वक 
नाम लिया जाता है। मासाहार, जीववध, धर्मक नाम पर ईइवर तथा 
देवताओके आगे बलिका कार्य जब तक नही रोका जाता है, तब तक अहिसा- 
त्मक शासन का नाम तक लेना उपहासकी वस्तु है, जैसे आखोके अधे 
का नयनसूख' नामकरण का काय्यें। जो लोग इस हिसाकी महामारीके 
य गमे अहिसावादी जैनोसे प्रकाश पानेके प्रेमी हे वे सोमदेवसूरिकी अर हसा- 
की इस व्यवस्थाकों हृदयगम करनेकी कृपा करे और स्वार्थंके आधार पर 
अवस्थित अपनी सीमित अहिसाकी धारणाका परिमाजंन करे। 
“यत्स्यात्प्रमादयोगेन प्राणिय्‌ प्राणहायनम्‌ । 
सा हिसा रक्षण तेषार्माहसा तु सता मता ।-यशास्तिलक । 
असावधानी अथवा रागद्वेषादिके अधीन होकर जो जीवधारियोका 
प्राण-हरण किया जाता है, वह हिसा है। उन जीवोका रक्षण करना सत्पुरुषो 
ने अहिसा कहा है । ससारमे अहिसाकी महत्ताकों सभी धर्म स्वीकार करते 
है। मुसलिम बादशाह अकबरने मासाहारका परित्याग कर दिया था, 
जानवरोको मारकर उनके मासभक्षण द्वारा अपने पेटको पशुओोका कत्रस्तान 
मत बनाओ | जिनने पश्‌ बलिदानकों धर्मका अग मान लिया है, उनके 
हृदयमे यह बात प्रतिष्ठित करनी है कि बे चारे दीन-हीन प्राणियोके प्राण- 
हरणसे भी कही कल्याण हो सकता है ? यथार्थमे अपनी पशुतापूर्ण चित्त 
वृत्तिका बलिदान करनेसे और करुणाके भावकों जगानेसे जगज्जननीकी 
परितृप्ति कही जा सकती है। ऐसी कौन जननी होगी, जो अपनी सतति 
रूप जीवधारियोके रक्त और माससे आनदित होगी ” जबतक विश्व- 
वैषम्यके जनक कर्मके बधमे कारण हृदयको अहिसात्मक विचारोसे 
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धोकर निर्मेल नहीं किया जायगा, तब तक बाह्य योजनाओसें 
सौख्यकी सृष्टि स्वप्न साम्राज्य सदृश सुखकर समझी जायगी। प्रत्येकक 
हृदय मदिरमे दयाक देवता की मंगलमय आराधना जब तक नही होगी, 
तब तक निराकुल और निरापद सूखकी साधन-सामग्री नहीं प्राप्त हो 
सकती। अन्त करणका घाव बाहरी मरहम पट्टीसे जेसे आराम नहीं हो 
सकता है, वैसे ही क्रतापृर्ण वृत्तिके कारण जो जीव पापाचरण जानकर 
या बिना जाने करता है, उसका परिमार्जतव किए बिना, विश्वशान्तिकी 
योजनाओ, प्रस्तावों आदिसे कुछ प्रयोजन सिद्ध नहीं होगा। 
अहो रूपम, अहो ध्वनि. के आदश पर पारस्परिक गौरवके आदान-प्रदान 
द्वाराभी जगत॒की जटिल समस्याये नही सुलझ सकती हे। बाहरी सोडा, 
साबुन आदि द्र॒व्योसे वस्त्रकी मलिनता दूर की जाती है, किन्तु हृदयकी 
मलिनताको धोनेके लिए करुणा-वादके अमृत-सर मे गहरी डुबकी लगाए 
बिना अन्य उपाय नही है, यह देखकर आइचर्य होता है कि महात्मा गाधीके 
निधनके बाद सार्वजनिक स्वार्थसे सम्बन्धित व्यक्ति जितने बार बापूका नाम 
लिया करते है, उतना शायद ही परमेश्वरका नाम स्मरण करते हो। 
यदि इनकी बापूके प्रति ऐसी ही ममता और श्रद्धाका भाव हैं, तो क्यो नहीं 
बायूके करुणा प्रसारके पृण्य कार्यमे आगे आते हे ” कलकत्तेके काली- 
मन्दिरमे देवीके आगे रक्‍्तकी वैतरिणी देखकर गाधीजीकी आत्मा आकु- 
लित हो गई थी, और उनका करुणापूर्ण अन्त करण रो पड़ा था। अपनी 
अन्तवेदनाको व्यक्त करते हुए बापू अपनी आत्मकथामे लिखते है कि 
“जब हम मन्दिरमे पहुचे, तब खूनकी बहती हुईं नदीसे हमारा स्वागत 


हल निनलकलन जनानरकिज नमाज 3 फत बनना, 








हल आप: अपन आना 
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हुआ। यह दृश्य में नहीं देख सका। में बेचेन और व्याकुल हो गया। 
में उस दृश्यको भी नही विस्मृत कर सकता हूँ। मुझे बुद्धदेवकी कथा याद 
आई। किन्तु मुझे वह कार्य मेरी सामथ्यंके परे प्रतीत हुआ। मेरे विचार 
जो पहले थे, वे आज भी उसी प्रकार हे। मेरी अनवरत यही प्रार्थना है, 
कि इस भूतल पर ऐसी महान्‌ आत्माका नर अथवा नारीके रूपमे आवि- 
भाव हो, जो मन्दिरकी हिसा बन्द करके उसे पवित्र कर सके। यह बडी 
विचित्र बात है, कि इतना विज्ञ, बुद्धिमान्‌, त्यागी तथा भावुक वग-प्रान्त 
इस बलिदानकों सहन करता है? धर्मक नाम पर कालीके समक्ष किया 
जानेवाला भीषण जीववध देखकर मेरे हृदयमे बगालियोके जीवनकों 
जाननेकी इच्छा जागृत हुई।” महात्माजीके पूर्वोक्त उद्गारोसे यह स्पष्ट 
है कि वे जीववध और खासकर धर्मके नाम पर बलिदान देखकर वर्णनातीत 
व्यथाको अनुभव करते थे, किन्तु देशके परतत्र होनेके कारण वे अपनी 
सीमित-साम्थ्यंसे भी अपरिचित न थे, इसीसे वे अपने परमाराध्य परमेश्वर 
से प्रार्थना कर समर्थ करुणाके प्रसारमे उद्यत आत्माके आविर्भावकी आकाक्षा 
करते थे। सौभाग्यकी बात है, कि आजका शासन सूत्र उन लोगोके हाथमे 
है, जो बापृको खूब जानते थे, मानते थे, और जो आज बापूकी पूजा करते 
है, और जगत्‌मे, उनकी पूजा-प्रचारको परम कत्तंव्य बता रहें हैं। यदि यह 
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भाव न होता, तो 'जिस श्राद्ध क्रियापर उनकी श्रद्धा नही थी, उसको 
करने मे बापूके दु खद निधनके बाद भारत सरकार और राष्ट्रीय आदोलनके 
चालक महानृभाव महान्‌ उद्योग और अपरिमित शक्तिका उपयोग क्यो 
करते और क्यो सैकडो सरिताओ और अनेक सिधुओ आदिसे अस्थि- 
विसजनके कार्यमे आगे आते ? धर्म निरपेक्ष राज्य गासन (860प्रौक' 
(/07८४776०४६ ) का इस विषयमे अग्रगामी बनना क्या नही बताता है, 
कि इस कार्यके पीछे कोई विशेष तत्त्व निहित है, जिसे प्रत्येक विज्ञ व्यक्ति 
जानता है”? आज बापूकी प्ृण्यस्मृतिकों सतत जागृत रखनेके लिए 
गाधी स्मारक निधिमे विपुल धनराशि एकत्रित की जा रही है, क्या उस 
धनकी धाराक द्वारा देशकी धर्मके नामपर रकक्‍्तरजित वसृुधराकों धोकर 
अहिसाकी पुण्य मूर्तिको प्रकाशित करनेका कार्य नहीं किया जा सकता ? 
वस्तृत इन कामोके लिए हृदयको टटोलनेकी जरूरत है और उसमे करुणा 
भाव-प्रसारक प्रति परम श्रद्धाकं बीज बोनेकी आवश्यकता है। अन्यथा 
किसी न किसी आपातत रम्य दिखनेवाली युक्तिक जाल द्वारा जीवोकी 
हिसाके जालको काटनेमे असमर्थता दिखाई जा सकती है और इस युगकी 


किक 


१ हिन्दी नवजीवन १५ अप्रेल सन्‌ १९२६ मे विविध प्रहन' 
शीर्षक चचसि गाधीजीकी श्राद्धके प्रति श्रद्धाकां असदभाव बडी 
सयत भाषा द्वारा व्यक्त किया गया है। 

प्रन्‍न-अआ्रा्धके सम्बन्धभे आपका क्‍या अश्रभिप्राय है? श्राद्ध 
करने से क्या सदगति होती है? गाधीजो कहते हे, 'श्राद्धके सम्बन्धें 
मे उदासीन हैें। उसकी कुछ आध्यात्मिक उपयोगिता हो तो भी में 
उसे नही जानता। आउसे मृत मनृष्यकी सदगति होती है, यह भी 
मेरी समझमें नहीं झ्राता है। मृत देहके अ्स्थि गगाजीमें 
जाकर डालनेसे एक प्रकारके धामिक भावोकीं ख़द्धि होती होगी, 
इसके अलावा उससे कोई दूसरा लाभ होता हो, तो बह में नही 
जानता हूँ। पृ० २७७। 
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भाषामे ऐसे कार्यके प्रति मृतग्राय सद्धावनाका प्रकाशन किय जा सकता है। 
क्या बापक्रे विचारोको प्रचारित करनेका पृण्य सकल्प करनेवाला सर्वोदिय 
समाज इस करुणा प्रसारक कार्यक्रमको अपने विषयोकी तालिकामे प्रथम 
स्थान नही दे सकता है ? सत्य बात यही है कि हृदयमे इस विषयमे प्रबल 
भावना चाहिए, तब मार्ग निकलते देर न लगेगी। श्री बिनोवाजीने 
सर्वोदिय समाजके जयपुर सम्मेलनमो कहा था, “सर्वोदयका सूर्य अपनी 
किरण राजप्रासादसे लेकर निर्धनकी झोपडी तक समान रूपसे फैलाता है।' 
क्या यह करुणामयी किरणोका पूज सर्वोदियका सूर्य अज्ञ भाव्योक अन्त - 
करणमे विद्यमान प्राणिवधकी आसक्तिरूप अधियारीको दूर करनेकी परम 
कृपा नही करेगा? आजके काग्रेसी शासनकी ममता भूमि सर्वोदिय समिति यदि 
प्राणीरक्षणसबधी विविध अगोके परिरक्षणमे तत्पर हो जाय, तो वह चाम- 
त्कारित जनजागरण करनेमे समर्थ हो सकेगी। सुयोगकी बात है, कि भग- 
वान्‌ महावीर और ब्‌द्धदेव सद॒श करुणा प्रसारकोके कारण विश्वविख्यात 
बिहार प्रान्तक सत्पृरुष श्री राजेन्द्रप्रसादजी सर्वोदिय समाजके अध्यक्ष होने 
के साथ भारतके गणतत्र शासनक सर्वप्रिय सभापति भी हे। ऐसी स्थितिमे 
सृप्रचारके लिए सब प्रकारकी अनुकुलता प्रतीत होती है। कर्मयोगी 
व्यक्तियोके झुण्ड के झुण्ड यदि कार्यमे तत्पर हो जाये, तो अहिसाकी सुदढ़ 
आधार-शिलापर स्थित लोकोत्तर सजग ससारका स्थापन हो सकता है। 
अभी कुछ समय पूर्व यह दु खद सवाद समाचारपत्रोमे छपा था, कि एक भ्रान्त 
हिन्दू भाईने स्वप्नमे अपने इष्टदेवकी प्रेरणा पाकर जागने पर अपने 
प्रिय पुत्रकी निर्मम हत्या कर दी। ऐसे कार्योका सद्भाव रहना भ्रबुद्ध 
भारतके गौरवकं पूर्णतया प्रतिकूल है। लोगोके अन्त करणमे यह विचार 
प्रतिष्ठित्त करानेमें शासक और शासितोका कल्याण है, कि जिस प्रकार 
जिस दिशामे सूर्यका उदय होता है, उसे 'पूब/ नामसे पुकारा जाता हैं 
उसी प्रकार जिस व्यक्ति, समाज या राष्ट्रमें अहिसाकी प्रतिष्ठा होती हे, 
वहा ही सूखक द्वेतु पवित्र धर्मका वास होता है । 
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आजके प्रबुद्ध कहे जानेवाले शासनमे नरकके प्रतीक कसाईखानोका 
विद्यमान रहना, मनोविनोदके लिये निरपराध जीवोका शिकार किया जाना, 
मास भक्षणका अमर्यादित प्रचार होना महान्‌ कलककी बाते है। हिसा 
पर विश्वास रखने वाले शासतमे इनकी अवस्थितिका औचित्य समझा जा 
सकता था, किन्तू आजकी नई दुनियामे इनकी अवस्थिति अत्यन्त शोचनीय 
तथा शीक्ष परिमार्जनीय है। जिस प्रकार चुनावक अवसर पर विज्ञान 
द्वारा उपलब्ध प्रचारकी सामग्रीका उपयोग ले जमीन आसमान एक किया 
जाता है, उसी प्रकार यदि' उन साधनोका उपयोग भारतीय शासन करे, 
तो महत्त्वपूर्ण लोकसेवा होगी। जनता जनाद॑न अथवा दरिद्र नारायणकी 
सेवा भी इसीमे समाविष्ट है। 
एक दिन जैनधर्माचार्य श्री शान्तिसागर महाराजसे मेने जैन तीर्थ 
गजपथामे उपस्थित होकर पूछा कि आजकल विपद्ग्रस्त मानवताके लिए 
भारतीय शासनको आप क्या मार्ग बतायेगे ? आचायश्ीने कहा, लोगो 
को जैन शास्त्रोमे वणित रामचन्द्र, पाडवों आदिका चरित्र पढना चाहिये 
कि उन महापृरुषोने अपने जीवनमे किस प्रकार धर्मकी रक्षा की और न्याय- 
पूर्वक प्रजाका पालन किया। आचायश्रीने यह भी कहा, 'सज्जनोका 
रक्षण करना और दुर्जनोको दण्डित करना यह राजनीति है। राजाको 
सच्चे धर्मका लोप नहीं करना चाहियो और न मिथ्या-मार्गका पोषण ही 
करना चाहिए। हिसा, झूठ, चोरी, परस्त्रीसेवन तथा अतिलोभ इन पच पापों 
के करने वाले दडनोय है, ऐसा करनेसे राम-राज्य होगा। पृण्यकी भी 
प्राप्ति होगी। हिसा आदि पायही अधर्म तथा अन्याय हे । गृहस्थ इन पापों 
का स्थूल हूपसे त्याग करता है। सत्य बोलने वालेको दड देना और झूठ 
बोलनेवालोका पक्ष करना अनीति है” उनने यह महत्त्वकी बात कही, 
राजा पर यदि कोई आक्रमण करे, तो उसे हटानेको राजूको प्रति-आक्रमण 
करना होगा। ऐसी विरोधी हिसाका त्यागी गृहस्थ नहीं है। शासकका" 
धर्म हैँ कि वह निरपराधी जीवोकी रक्षा करे, शिकार खेलना बन्द करावे, 
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देवताओके लिए किए जाने वाले बलिदानको रोके। दारू, मासादिका 
सेवन बन्द करावे। परस्त्रीअपहरणकर्त्ताको कडा दड दे। 

जुआ, मास, सूरा, वेश्या, आखेट, चोरी, परागना इन 
सात व्यसनोका सेवन महा पाप है। इनकी प्रवृत्ति रोकना 
चाहिए। ये अनर्थके काम समझानेसे बन्द नही ध्टोगे । राज्य नियमको लोग 
डरते है। अत कानूनके द्वारा पापका प्रचार रोकना चाहिये। जीवोको 
सुमार्ग पर लगाना अत्याचार नही है । ऐसा करनेसे सर्वत्र शान्तिका प्रादु- 
भाव होगा। 

जिनको अद्भुत अहसा केवल मनृप्यधातको ही हिंसा घोषित 
करती है और जो पशुओके प्राणहरणको दोषास्पद नहीं मानते है, उनकी 
दृष्टिको उनन्‍्मीलित करते हुए विश्वकवि रवीन्द्रबाब्‌ कहते है, हमारे 
देशम जो धर्मका आदर्श है, वह हृदयकी चीज है। बाहरी घेरेमे रहनेकी 
नही हे। हम यदि 8870८४7ए 07 |(८-जीवनकी महत्ताकों एक बार 
स्वीकार करते हे तो फिर पशु-पक्षी, कीट, पतग आदि किसीपर इसकी 
हद्द नही बाध लेते हे । हम लोगोके धर्मकी रचना स्वार्थके स्थानमे स्वाभाविक 
नियमने ली है । धर्मके नियमने ही स्वार्थको सयत रखनेकी चेष्टा की हे।” 
जिस अन्त करणमे जीव दयाका पवित्र भाव जग गया, वह सभी प्राणियों 
को अपनी करुणा द्वारा सुखी करनेका उद्योग करेगा । करुणाका भाव अविभकत 
रहता है । जहा आत्मीयोके प्रति स्तेह और दूसरोके प्रति विद्ेघका भाव रहता 
है, वहा पवित्र अहिसाके सिवाय अन्य मानवोचित सद्गुणोकी भी मृत्य हों 
जाती है। अतएवं जीवनमे सामज्जस्य, स्थिरता और सात्त्विकताकी 
अवस्थितिके लिए करुणामूलक प्रवृत्तियोका जागरण जरूरी है। 

कहते है, अमेरिकाके राष्ट्रपति एक समय आवश्यक कार्येसे भव्य- 
भूषाय्‌ क्‍त होकर शाही सवारीपर जा रहे थे, कि मार्गमे एक वराहको पकमे 
निमग्त देखा और यह सोचा कि यदि इसकी तत्काल सहायता नहीं की 
गई, तो यह मर जायगा, अत करुणापूर्ण हृदयकी प्रेरणासे वे उसी समय 
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कीचडमे घुस गए और उस दु खी जीवके प्राणोका रक्षण किया। लोगोने 
उनसे पूछा कि ऐसा उनने स्वय क्यो किया, दूसरेको आज्ञा देकर भी वे यह 
कार्य कर सकते थे » उनने उत्तर दिया कि उस' प्राणीको छटपटाते देख 
मेरे हृदयमे बडी वेदना हुई, अत मे दूसरेका सहारा लेनेके विषयमे विचार 
तक न कर सका और तुरन्त प्राण बचानके कार्यमे निरत हो गया। वास्तव 
में जहा सच्ची अहिसाकी जागृति होती है, वहा मनुष्य अमनुष्यका भेद 
नहीं किया जाता हे । इस करुणाके कार्यसे मनुष्यको अनुपम आनन्द प्राप्त 
होता है । करणाकी निधिकों जगत्‌को कितना ही दो, इससे दातारमे कोई 
भी कमी नहीं आती, प्रत्युत वह महान्‌ आत्मीक शक्तिका सग्रह करते 
जाता ह । वेदान्तीकी भाषामे जैसे सत्र ब्रह्मका वास कहा जाता है, इस 
शैलीसे यदि सत्य तत्त्वका निरूपण किया जाय, तो कहना होगा, सर्व उन्नति- 
कारी प्रवृत्तियोमे अहिसाका अस्तित्व अवव्यभावी हैं। जितने अशमे 
अहिसा महाविद्याका अधिवास है, उतने अशमे ही वास्तविक विकास और 
सूख है। 'अमृतत्वका कारण अहिंसा है, और हिंसा मृत्यू और सर्वनाशका 
ढ्वार है । गीतामे कहा है-कल्याणपूर्ण कार्य करनेवाला दुर्गतिको नहीं प्राप्त 
करता है, आज कत्याण करनेकी उपदेशपूर्ण वाणी सर्वत्र सुनी जाती है, 
किन्तु आवश्यकता है पुण्याचरणकी। पथप्रदर्शक लोग प्राय असयम और 
प्रतारणापूर्ण प्रवृत्ति करते हे, इससे उनकी वाणीका जगत॒के हृदयपर कोई 
भी असर नहीं पडता है। हिन्दू पुराणोमे कहा है, ब्रह्मदेवने तिलोत्तमा 
अप्सराके रूपको देखकर अपनेको चतुरानन बनाया। बादमे जब अप्सराने 
ऊपर नृत्य आरभ किया, तो पचम मुख बनानेका प्रयत्न किया। पृण्य क्षीण 
हो जानेंसे वह रासभका मुख बन गया। ऐसा ही हाल अहिसाका आदेश, 
उपदेश देनेवाले हमारे राष्ट्रके बहुतसे पथ-प्रदर्शकोका हो गया है। श्री 


जामयाांपरलफ्रइंभगुकरंगी' 
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१ “अमृतत्व-हेतुभूत अहिसा-रसायनम्‌ ।-अमृतचद्र सूरि । 
२ #ल हि कल्याणकृत्‌ कदिचत्‌ दुर्गात तात गच्छति ।”-गीता । 
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चपतराय जेनने इसीलिए यह महत्त्वपर्ण वाक्य लिखा था, कि “आज 
करुणा ओर दयाका पता नही है। उनकी ओटमे तो कपट और दुराचारको 
छुपाया जाता हैं। 


जेनशासन कहता है, यदि तुम हिसादि पापोमे मग्न रहे आए, तो 
न तो नेता लोग तुम्हें बचा सकेगे और न तुम्हारा आस्मानी बाप ही 
तुम्हारे काम आयेगा। देश यदि अहिसा पथसे विचलित न हुआ होता तो 
इस 'सुजला सुफला' भूमिवासियोकी इतनी चिन्तनीय स्थिति न बनती 
जिसके कारण भारतके अन्तिम गवर्नर जनरल राजाजीको १६९४६ के 
स्वाधीनतादिवसपर भयको परब्रह्म बताना पडा हैं। यथार्थमे सच्चा 
पर-ब्रह्म अहिसा हे। आज वासना मे फेसनेके कारण हम दु खी हो रहे है। 
भोग और वेभवको परमार्थ सत्य माननेवाले यह सोचते हे कि जनताका 
जीवन स्तर ( 508709%7व ० ॥ए्ञ72 ) जितना अधिक बढा 
होगा, उतनी ही अधिक शान्ति और समृद्धि होगी। यह एक मधुर तथा 
मोहक भूम हू । इसे तो सभी मानेगे कि जीवनकी आवश्यक वस्तुओसे कोई 
भी व्यक्ति वचित न रहे, किन्तु विलासितावड्धक एव आमोद-प्रमोदप्रद 
पदार्थोके विषयमे यही बात उपयुक्‍त सोचना कल्याणकारी न होगा? 
भारतीय दृष्टिसे तो वास्तविक महिमाका उद्भव तब प्रारम्भ होता हैं, 
जब व्यक्ति या समाज यथाशक्ति अपनी आवश्यकताओ तथा भोगकी 
सामग्रीको मर्यादित करते हुए क्रश उनको भी घटाते जाते है। इसीसे 
विश्वके अमर्यादित वेभवका अधिपति चत्रवर्ती, दिगम्बर श्रमणकों महान्‌ 
मान, अपनी प्रणामाजलि अपित करते हुए उनकी चरण-रजसे अपनेको 
कृतार्थे सोच यह आकाक्षा करता है, कि आत्म-जागृतिका सूर्य उदित होकर 
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मेरी भोग-तत्रताकी निबिड-निशाकों दूर करें। जैनशासनमें दिगम्बर 
ग्रु, दिगम्बर मृतिकी आराधनाका यही अतस्तत्व है। 

बेनथमन अपने अर्थशास्त्र' मे कितनी सुन्दर बात लिखी है, “प्रत्येक 
व्यक्तिको सभी सेव्य पदार्थोकी प्राप्ति हो सके, अर्थात्‌ उसकी इच्छानसार 
उसका जीवन स्तर बना दिया जाय, यह सभव नही है। हा यदि सभी 
लोग जैन सदृश होते तो यह सभव था, कारण भारतीयोके जैत नामक 
वर्गमे अपनी भौतिक आकाक्षाओकों सयत करना तथा उनका निरोध करना 
पाया जाता है। दूसरा उपाय यह होगा, कि यदि दिव्य लोकसे बहुधा तथा 
विपुल मात्रामे भोग्य पदार्थ आते जावे, तो काम बन जाय, किन्तु वस्तु- 
स्थितिको द्‌ ष्टिपथमे रखते हुए ऐसा नही किया जा सकता है।” 

अतएव आजके भोग प्रचुर जगतृ॒की जीवन-तौकाकों विपत्तिकी 
भवरसे बचानेके लिए अपरिग्रहवाद' या सयत-मनोवृत्तिका रूप उज्ज्वल 
आलोक-स्तभ ( 4॥9776 075७ ) की आवश्यकता है। परियग्रह 
की वृद्धि आत्माको दबाते हुए इस जीवको गतप्राणसा बना देती है। इसीसे 
आचाये नेमिचद्र सिद्धान्त चक्रवर्तीनो मुच्छा परिग्गहों परिग्रहको मूर्च्छा 
बताया है । लौकिक मर्च्छामे बेहोशीके कारण बाह्य बस्तुओका उचित 
भान नही रहता हैँ इसी प्रकार इस अलौकिक म््॒छामे वाह्य वस्तुओका ही 
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भान रहता है, किन्तु नित्य तथा आनदके सिधु अपनी आत्माकी पूर्णतया 
विस्मृति होती है। आजकी मूछित-मानवताकों अपरिग्रहवादकी सजी- 
वनी सेवन कराना आवश्यक है। अमर्यादित जीवन-स्प्वर बढ़ानेसे क्‍या 
कभी भी तृप्तिकी उपलब्धि हो सकी है ” परिग्रहवादके शिखरपर समासीन 
अम्ेरिकाके जीवनका सम्यक्‌ परिशीलन करनेवाले विद्वान डा ०कुमार 
स्वामीने लिखा था “सस्‍्तान टव, रेडियो, रिफ्रिजेरेटर आदि आनन्दप्रद 
पदार्थोकी अपेक्षा जीवन विशेष महत्वपूर्ण हैं। मुझे तो यह प्रतीत होता 
है, कि जीवन-स्तर जितना बडा होता है, सस्क्ृति उतनी ही अल्प होती है। 
एसा केसे ? पचास प्रतिदतसे अधिक अमेरिकन लोगोमे ऐसे मिलेगे, जिनने 
अपने जीवनमे कोई ग्रन्थ ही नही खरीदा हो, और उनका ही जीवन-स्तर 
सारे विव्वमे संबसे ऊंचा है। साक्षरता शिक्षा नही है और शिक्षा सस्क्ृति 
नही है।” 

सम्‌द्ध और सुखी भारतके भाग्य विधाता चद्गगृप्त मौके प्रधान 
सचिव चाणक्यके प्रभाव और शक्तिको कौन नही जानता, किन्तु कवि 
विशाख दतके शब्दोमे उस महात्‌ व्यक्तिका निवास-स्थान एक साधारण- 

१ वर्जाल ॥8 792७ पी&08 28६0-05, ए8व05 द्वातवे ए६४"७४४7६- 
(छा. 3 छात्र #एशात ६06 फ्राएं०० ४6 इक वेंएतें 9 गए79, (76 
॥0|70#' 06 टपॉप्रीौए8.. शाए,.. 727/०08 एड? गरिए ऊुएशाई 0 
हैदाटका8 78ए९ 70ए९ए 90प80 8 72002 एप पीछा 6 ऊ5फा॥6 
धा0 6 477600क79 8978 ६098 ९76४ उ्वपै%७पएं 06 गजशाशएु 
70 पा छठणंत ऑफछ्च्रटए 38 2र्०क €वैंप्रबंप070 कषपें. €प्रसक्षतणा 


४४ एएाः एपप्फ्ट 
हे +श€्वैक्ा09 कीटडाणत ऐक, 47, 9 284. 


२ “उपलबंकलसेतद्भेदर्क, गोसयाना 
वरटुभिरुपहतानो बहिर्षां स्तृपसेतत्‌। 
शरणमपि समिद्भिः झृष्यमाणाभिर/भि- 
विनसितपटलान्त दृहयते जीणंक्‌ ड्यूम्‌ ॥।/-सुद्राराक्षत अ्रक ४, १५४ 
र्€ 
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सी भोपडी था। उसकी दीवाले जीणं थी। अर्थंके प्रति निस्पृह 
व्यक्तियोकी वृद्धिमे ही मातवताके विकासकी मगल-ज्योति दिखाई 
पडती है। 

मोहिनी म्‌रति"्वाली आधुनिक सभ्यताकी कठोर शब्दोमे आलोचना 
करते हुए विश्व सस्कृतिका भविष्य निबन्धमे डा० सर राधाकृष्णन्‌ कहते 
है, 'आधुतिक सभ्यता आ्िक बर्बरताकी मजिलपर हैँ । वह तो अधि- 
काश रूपमे ससार और अधिकारके पीछे दौड रही है। और आत्मा तथा 
उसकी पू णंताकी ओर ध्यान देनेकी परवाह नहीं करती है। आजकी व्यस्तता 
बेगगति और नैतिक विकास इतना अवकाश ही नही लेने देती कि आत्म- 
विकासके द्वारा सभ्यताके वास्तविक विकासका काम कर सके।” वे यह 
भी लिखते है कि “हम अपनेको सभ्य इसलिए नही कह सकते कि, आधुनिक 
'वैज्ञानिक वायुयान, रेडियो, टेलीविजन, टेलीफोन और टाइपराइटर 
काममें लाते हे। बदरको साइकिल चलाना, गिलासमे पानी पीना और 
तम्बाखूका पाइप पीना सिखा दिया जा सकता है, फिर वह रहेगा बदर 
ही। दैल्पिक निपुणताका नैतिक विकाससे बहत कम सम्बन्ध है।” अत" 
सच्चे कल्याणकी दृष्टिसे आवश्यक है कि काल्पनिक सभ्यताके' शैल-शिखर 
प्र समासीन जगतृका नशा उतारा जाय और यह तत्त्व समझाया जाय, 
कि सच्ची सभ्यताका जागरण सदाचरण, अहिसात्मक वृत्ति तथा सतोष- 
पूर्ण जीवनसे होता है।' सदय हृदय हुए! बिना मनुष्य यथार्थमे नररूपधा री 
राक्षस ही बन जाता हैं। मानवताका पथ राक्षसी जीवनके पूर्ण परिवर्तन 
करनेमे है । 

जहा तक पृण्याचरणका सम्बन्ध है, वहा तक यह कहना होगा कि 
शासक और झासितोको सयम और सदाचारका समान रूपसे परिपालन 
करना आवद्यक हैं। शासकोको अधिकारारूढ होनेपर यह नहीं सोचना 


तिल खा नललिनननी निभाना. पीषजीओनननगाओ कल बन 


१ “विदव्िन्र” दोपावली श्रक २१-१०-४६, -१६ 
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चाहिए कि जब तक हमारा पद सुरक्षित है, तव तक हम कितना ही छल- 
ऊपट, घूस, पापाचारका जीवन बितावे, हमारा कोई कुछ नही कर सकता 
है। उनको स्मरण रखना चाहिए कि पृण्यकी सपत्ति समाप्त होनेके पदचातृ 
प्रमाज मरी मक्खीके समान उनको निकाल फेकेगा और फिर उनको कोई 
दो कौडीको भी न पूछेगा। अधिकारके मदमे अपने आपको नहीं भूलना 
चाहिए। अधिकारी जब तक न सुधरेगा, तब तक प्रजाका नैतिक स्तर 
केसे उच्चत होगा ” सोमदेव सूरिकी सूक्ति कितनी मासिक है, राजा यदि 
“चौरेष्‌ मिलित कृत क्षेम प्रजानाम्‌”। शासकको अन्यायका पक्षपाती 
न होकर न्याय, सत्य, करुणाका वन्दक होना चाहिए। पापियोकी दिखतने- 
वाली उन्नति सुरवाप सदुश अल्पकालमे ही विनष्ट होनेवाली है। डाक्टर 
इकवालका परिचमकी भोग चतुर सभ्यताके प्रति कितना सुन्दर और 
सत्य कथन है'- 


“तुम्हारी तहज्ीवे अपने खजरसे आपही खुदकशी करेगी। 
जो शाख्त्रे नाजुक पै आशियाना बना नापायादार होगा।॥” 


जिस प्रकार धर्मंचक्रके प्रेमी सम्राट्‌ अशोकने सत्य, अहिसा, शील, 
सदाचार आदि पुण्य प्रवृत्तियोके प्रचारमे अपने सपूर्ण परिवार तथा 
शासन शक्तिको लगाकर देशमे नूतन जौवन ज्योति जगा दी थी, उसी 
प्रकार यदि बापूका ताम जपने वाला हमारा भारत-शासन हिसाके विरुद्ध 
यूद्ध बोलकर दया पर देवतम्‌” की सर्वत्र प्रतिष्ठा स्थापित करनेके उद्योग 
मे लग जाय, तो भारत यथार्थभे अशोक सुखी और अपराजित बनकर 
जगतूकों समृद्ध करनेमे सच्ची सहायता दे सकता है। महावीर, बुद्ध, राम, 
कृष्ण, ईसा, मूसा, नानक, जरदुस्त आदि प्रमुख भारतीय धर्मोके महा- 
पुरुषोंके जन्म दिनोकों देशमे अहिसा दिवस घोषित कराकर जनतामें 
सत्य और अहिंसाके पुण्यभाव भरनेका कार्य सहज ही हमा रे शासक कर सकते 
है। संपूर्ण विश्वका अहिसाकी ओर ध्यान खीचनेके लिए यदि एक 
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रअतर्राष्ट्रीय बधुत्व' दित मतानेका राष्ट्रसघके द्वारा कार्य किया जाय, तो 
सहज ही का बन सकता हैं। राष्ट्रसथका सास्कृतिक विभाग इस सम्बन्ध 
में महत्त्वपूर्ण सेवा कर सकता है। क्या भारतीय शासनके सूत्रधार इस ओर 
ध्यान देनेंकी कृपा करेगे ” इस प्रकार चतुरताके साथ जनताके नेतिक- 
स्तरको उन्नत करनेके और भी उपाय किए जा सकते हे । 
आज जो देश-विदेशमे आथिक सकटकी प्रचण्ड अग्नि प्रज्वलित हो 
गई है, उसका सुधार कुछ लोग रूसकी पद्धतिपर अर्थव्यवस्थाका प्रसार 
मानते है, इससे वे गरीबी और अभावका अन्त कर देगे, ऐसा सोचा जाता 
है। कोई कोई यत्रवादके अमर्यादित प्रसार द्वारा जगतमे सुखकी बसती 
बसानेकी बात विचारते हे। वे सोचते हैँ कि इस ध्येयकी पुष्टि या पूर्ति 
निमित्त प्राणहरण आदि क्रूर कर्म करता भी बुरा नही है। उनकी धारणा 
है, कि औद्योगिक उत्करान्तिके कारण जो सपत्तिका एक जगह पुजीकरण 
प्रारभ हुआ, उसकी चिकित्सा है सपत्तिको समाजकी वस्तु बनाया जाय, 
ताकि सभी समान रूपसे उसका लाभ ले सके। इस प्रक्रियामें अतिरेकवाद 
का दोष विद्यमान है। यह ठीक है, कि धन सपन्न वर्गको अपनेको धनका 
ट्रस्ट! सरीखा समझ अनावश्यक द्रव्ययों लोकहितमे लगाना चाहिए। 
इसीसे कविने कहा कि महान्‌ पुरुष मेघके समान द्रव्य-जलका समग्रह करके 
जगत्‌ हितार्थ उसका पुन परित्याग करते हे।' जैन आचार्योने गृहस्थके 
आवधश्यक देनिक कार्योमे त्यागकी परिगणना की है, किन्तु इसका यह अर्थ 
नही है, कि शासन सत्ता या पशुबलके द्वारा किसीके सग्रहीत अर्थशो समाज 
की सपत्ति मान छीन लिया जाय। द्रव्यका सम्यक उपयोग न करनेवालोका' 
१ इस सम्बन्ध जो प्रयत्न हमने किया था, उसका परिज्ञान 
परिदिष्ट रूपसे दिए गए दो अंग्रेजीके निबन्धो द्वारा हो सकेगा। उनमें 
पूर्वोक्त बातका ही वर्णन किया गया है। विज्ञ जनोको इस दिज्ञामें सहयोग 
देना चाहिये। 
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उन्मूलन करनेके स्थानमे उनका समुचित सुधार उचित है। दूरके पदार्थ 
प्राय पर्वतमालाके समान मनोरम मालूम पडते है। इसी प्रकार विविध 
वादोसे समाकुल रूस आदि देश सुखी और समृद्ध बृताए जाते हैं, किन्तु 
उनके अतस्तत्त्वसे परिचित लोग कहते हे, कि वहा आतकवादका मारू- 
वाद्य' निरन्तर बजता है। रूसमे पाच वर्षतक बन्दी रहनेवाले पोलेण्डके 
एक उच्च सेनानायकने ग्लोब' के सवाददातासे कोलबोसे आस्ट्रेलिया जाते 
समय कहा था, कि रूसकी सरकार वस्तुत प्रजातत्रपर नहीं, आतकवाद 
प्र अधिष्ठित है। रूसियोको यह नही ज्ञात है कि बाहरकी दुनियामे क्या 
हो रहा है। वें अनेक प्रकारकी परतन्त्रताओकी सुनहरी साकलोसे जकडे 
हुए है। जो भी हो, भारतवर्षका कल्याण परिचिमकी अन्ध-आराधनामे नहीं 
है । इसकी आर्थिक समस्याका सुन्दर सुधार गाधीजीकी विचारपूर्ण योज- 
नाओके सम्यक्‌ विकासमे विद्यमान है। यथार्थंमे जीवदया, सत्य, अचौर्य 
आदि सद्वृत्तियोका सम्यक्‌ परिरक्षण करते हुए जो भी देशी विदेशी लोको- 
पयोगी उपाय या योजनाएँ आवे उनका अभिननन्‍्दन करनेसे कोई बुराई 
नही है । हा, जिस योजना द्वारा अहिसा आदिकी पुण्य ज्योति क्षीण हो, 
वह कभी भी स्वागत करने योग्य नहीं है। आथिक समस्याके सुधारके 
लिए परिचमी प्रक्रियाकों भयावह बताते हुए उस दिन आचार्य शान्तिसागर 
महाराजने कहा था, “पूर्वेभवमें दया, दान, तपादिके द्वारा इस जन्ममे धन 
वैभव प्राप्त होता है। हिसादि पाच पापोके आचरणसे जीव पापी होता 
है, और वह पापके उदयसे दु ख पाता है। पापी और पुण्यात्माकों समान 
करना अन्याय है। सबको समान बनानेपर व्यसनोकी वृद्धि होगी। पापी 
जीवको धन मिलनेपर वह पाप कर्मोमें अधिक लिप्त होगा।” आचार्य 
श्रीने यह भी कहा कि “सज्जन शासक गरीबोके उद्धारका उपाय करता है। 
हृष्ट पुष्ट जीविकाः विहीन गरीबोको वह योग्य धन्धोमे लगाता हैं। अति- 
वृद्ध, अगहीन, असमर्थ दीनोका रक्षण करता है।” भारतीय सस्क्र्ति 
अत्यन्त पुरातन है। अगणित परिवतेनो और क्रान्तियोके मध्यमे भी उसके 
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द्वारा जगत॒को अभय और आनन्द प्राप्त हुआ है। अत पराधीन भारतमे 
उत्पन्न विषम समस्याओका उपचार भारतीय सन्‍्तोके द्वारा चिर परीक्षित 
करुणामूलक तथा न्याय-समर्थत योजनाओका अगीकार करना है । जिस 
शैलीपर गूलाबका पोषण होता है, उस पद्धति द्वारा कमलका विकास नही 
होता, इसी प्रकार भौतिकवादके उपासक पश्चिमकी समस्याओका उपाय 
आध्यात्मिकताके आराधक भारतके लिए अपाय तथा आपत्तिप्रद 
होगा। भारतोद्धारकी अनेक योजनाओमे जीवधघातको भी, पश्चिमकी 
पद्धतिपर उपयुक्त माना जाने लगा है, यह बात परिणाममे अमगलको 
प्रदान करेगी। अहिसानुप्राणित प्रवृत्तियोके द्वारा ही वास्तविक कल्याण 
होगा। जो जो सामाजिक, लौकिक, राजनैतिक आथिक समस्याएँ मूलत. 
हिंसामयी है, उनके द्वारा शाश्वतिक अभ्युदयकी उपलब्धि कभी भी नहीं 
हो सकती है। जैन तीर्थंकरोने अपनी महान्‌ साधनाके द्वारा यह सत्य प्राप्त 
किया कि आत्माका पोषण वस्तुत तब ही होगा, जब कि यह उनकी अपनी 
लालसाओ और वासनाओकी अमर्यादित वृद्धिको रोककर चक्षुओका शोषण 
करेंगा। भोग और विषयोकी मोहती धूलिसे अपने ज्ञान चक्षुओका रक्षण 
करना चाहिए। जिस अन्त करणमे इस जगत्‌की क्षणिकता प्रतिष्ठित रहेगी, 
वह मानव अपथमे प्रवृत्ति नहीं करेगा। ऐसे आत्मवान्‌' पुरुषा्ियोके 
हाथमे सभी शास्त्र मगलमय विश्व-निर्माणमे सहायक होते है। अस्वस्थ, 
प्रतारित और पीड़ित मानवताका कल्याण प्राणीमात्रके प्रति बन्धुत्वका 
व्यवहार और पुृण्याचरण करनेमे है। इसके द्वारा संमन्‍्तभद्र ससारका 
निर्माण हो सकता हैं। एक महान्‌ आचार्य का उपदेश है- 
'घम्म॑ ग्रायरह सदा, पाव दूरेण परिहरह। 
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जैन शासन' पर लोकमत 


“जेनशासन देख लिया | जैनधर्मके बारमे काफी जानकारी 


उसमेसे मिल जातौ है। जैन विचार नि सशय प्राचीनकालसे है ।” 
“-बिनोबा भावे 


“इस पुस्तक जेनधर्म, दर्शन और साहित्यका बडा सुन्दर अध्ययन 
प्रस्तुत किया गया है। पुस्तकमे दी हुई असख्य टिप्पणियोसे लेखकके 
विशाल अध्ययनका पता चलता हूँ । जैन-साहित्यके सामान्य रूप और 
विस्तारकों समझनेके लिए पुस्तक उपयोगी और सग्रहणीय है ।” 

“विश्वभारती, शान्तिनिकेतन 

“जेनशासन लिखकर आपने अपने धर्म और साहित्यकी अच्छी 
सेवा की है ।” 

५ >मंथिलीशरण गुप्त 

“इस प्रकारके साहित्यकी आधुनिक हिन्दीमे आवश्यकता है ।” 

“डा० रामकुमार वर्मा, एम० ए०, पी-एच० डी० 

“जेनशासन सुरुचिपूर्ण तथा शिक्षात्रद है ।” 

“मध्यप्रान्तके माननीय गबनेर पक्रवासा 

“जेनशासनमे जेनधर्मक सिद्धान्तोका विशद विवेचन है। पुस्तक 
काफी परिश्रमसे लिखी गई है। भाषा परिमाजित और आकर्षक हूँ। 
पुस्तक उपादेय हैँ और इससे एक आशिक अभावकी पूर्ति हुई है।' 

“वीरवाणी' ज़यपुर 

“जैनधर्मके सम्बन्धमे बहुतसी जानकारी इस पुस्तकसे मिल 

सकती हे ।” “संगत! वर्षा 


अ्मवध्याक उतर ॥9उफामाप्रोकाइमण्-क;कानााक, 
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# 0 
सुराचिपृर्ण हिन्दी प्रकाशन 
'मुक्किदूत [ छदितीय सस्करण ] मूल्य ५) 

“कथा अत्यन्त करुण हे। लिखा भी उसे उतनी ही आस्था और 
आद्ेतासे गया है। उसकी भाथा ओर वर्णनका वैभव मुग्ध कर देता 
हैं। इतना सचित्र ओर मनोरम वर्णन हिन्दीमे मेने अन्यत्र देखा है, 
ऐसा याद नही पडता । मोतियोंकी लडी-से वाक्य जहा-तहा मिलते 
हैं। मन उनकी मोहकता और कोमलता पर गल-सा आता है। 
प्रसादजीके बाद यह शोभा ओर श्री गद्यमे मेन वीरेन्द्रमे ही पाई । 
मुदुता और ऋजुता बल्कि चाहें कुछविद्येप ही हो। हिन्दीकी ओरसे 
इस म्‌क्तिदत' के दान पर मे वीरेन्द्रका हादिक अभिनन्दन करता हू ।” 

५ “जैनेन्द्रकमार देहली 

पथचिह्नू [ यू० पी० सरकार से एक हजार रु० से पुरस्कृत ] 
मनोरम भाषा, मर्मस्पर्शी शैली, श्री० झ्ान्तिप्रिय द्विवेदी की 
कोमल स्मृति रेखाएँ। मूल्य २) 


शेर-ओ-शायरी सूल्य ८] 
[ उदू के सर्वोत्तम १५०० शोर और १६० नज्म | 
अयोध्याप्रसाद गोयलीय 

प्राचीन और वत्तंमान कवियोमे सर्वप्रधान लोक-प्रिय ३१ कला- 
कारोके मर्मंस्पर्शी पद्मयों का सकलन और उद्‌ -कविता की गतिविधि का 
आलोचतात्मक परिचय । हिन्दी में यह सकलन सर्वथा मौलिक और 
बेजोड है । 

दोहज़ार वर्ष पुरानी कहानियाँ. मूल्य ३) 


“इन कहानियों में प्रादीन भारत का चिन्तन सुरक्षित है । 


“-फर्मवीर झाण्डवा 
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ज्ञानपीठके श्यागामी प्रकाशन 
[ जो सन ०० में प्रकाशित हो रहे हें ] 


१. हमारे आराध्य-य रेखाचित्र श्री बनारसीदास चतु्वेदीकी 
सर्वोत्तम कृति है । इसमे उन्होने अपनी आत्मा उंडेल दी है 

२. शेर-ओ-सखुन ( प्रथम भाग ) उद शायरीका प्रारभसे 
ई० स० १६०० तक का प्रामाणिक इतिहास । तुलनात्मक विवेचन, 
निष्पक्ष आलोचना और इस अवधिमे हुए प्रायः सभी मशहूर शायरोके 
श्रेष्ठम कलामका सकलन तथा उनका परिचय । 


३. सिद्धशिक्ता ( काव्य ) सिद्धार्थके स्यातिप्राप्त कवि श्री 
अनूप शर्माकी हिन्दी ससारको अमर देन। भगवान्‌ महावीरका हृदयस्पर्शी 
जीवन । 


४. रेखाचित्र ओर संस्मरण-हिन्दीके तपस्वी सेवक श्री बनारसी- 
दास चतुर्वेदीकी जीवनव्यापी साधना। उनकी अन्‍न्तरात्माकी प्रतिध्वनि । 


५. बापू-हिन्दीके उदीयमान तरुण कवि श्री तल्मय' बृखारिया 
की महात्मा गाधीके प्रति मूक श्रद्धाञआ्जलि । 


६. भारतीय ज्योतिष-ज्योतिषके अधिकारी विद्वान्‌ श्री ने मिचद्र 
जी जैन ज्योतिषाचार्यकी प्रामाणिक कृति । 

७. ज्ञानगंगा-ससारके महान्‌ पुस्षोकी श्रेष्ठतम' सूक्तिया । 

नोट --जो १०) भेजकर स्थायो सदस्य बन जाये उन्हें ये 
ग्रथ पौने मूल्य में प्राप्त होगे । 
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कक 
हमारे सांस्कृतिक प्रकाशन 
(प्राकृत ग्रन्थ ) 
महाबन्ध (महाधवलसिद्धान्त) प्रथमभाग हिन्दीअनुवाद सहित 
स० प० सुमेरुचन्द दिवाकर, न्यायतीर्थ । मुल्य १२) 
करकक्खण (साम्द्विकशास्त्र ) हिन्दी अनुवादक्सहित । मूल्य १) 
( संस्कृत ग्रन्थ ) 
तत्त्वार्थवृक्षि-- श्रुतसागर सूरिरचित टीका) हिन्दीसार सहित । 
सम्पादक-प्रो ० महेर्धकुमार न्यायाचार्य 
१०१ पृष्टकी विस्तृत प्रस्तावनामे तत्त्व, तत््वाधिगमके उपाय 
सम्यग्दर्शन, अध्यात्म नियतिवाद, स्याह्वाद, सप्तभगी आदि का नूतन 
दृष्टिसे विवेचन । बडी साइज पृ ० स० ६४० । मूल्य १६) 
मदनपराज्य--कंवि नागदेव विरचित। भाषानुवाद तथा 
विस्तृत प्रस्तावना सहित । सम्पादक और अनुवादक-प्रो ० राजकुमारजी 
साहित्याचायं । जिनदेवके द्वारा कामके पराजयका सरस रूपक | सूल्य ८) 
न्यायविनिश्चय विवरण ( प्रथमभाग ) विस्तृत प्रस्तावना 
में इस भागके ज्ञातव्य विषयोका हिन्दीम विषय परिचय । सूल्य १५) 
कन्नडप्रांतीयताडपत्रीय अन्थसूची मूल्य १३) 
केवलशानप्रश्चचूडामणि--सम्पादक-नेमिचन्द्र जैन ज्योति- 
बाचाय॑ | प्रश्नशास्त्रका अद्भुत ग्रथ, हिन्दीविवेचन, मूहुतं, कृण्डली, 
शकन आदि के हिन्दी परिशिष्टोसे विभूषित। इसके अध्ययन से 
सामान्य पाठक भी ज्योतिषका ज्ञान प्राप्त कर सकता हे । मूल्य ४) 
नाममाऊझा सभाष्य-स ०-हम्भुनाथजी त्रिपाठी, सप्ततीर्थे । 
मह्यूकवि धनज्जय कृत नाममाला और अनेकार्थनाममालाका अमर- 
कीतिक्ृत भाष्य सहित सुन्दर सस्करण । मूल्य २॥ ) 
सभाप्यरल्मंजूषा-( छन्दोग्रथ ) स०-प्रो एच डी. वेलणकर, 
सूत्रशली मे लिखा गया एकमात्र जेन छन्दशास्त्रका ग्रथ। मूल्य २) 
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'नकननाननजिनगननण,. तरिननान- हज: 


हमारे सर्वोपयोगी प्रकाशन 


जनशासन । छितीयसंस्करण | ३) 
जैनधर्मके सिद्धान्तोका परिचय तथा विवेचन करनेवाली रचना । 
कुनैदकुन्दाचाय के तीनरत २) 


कुन्दकन्दस्वामीके पचास्तिकाय, प्रवचनसार और समयसार इन तीन 
महान्‌ आध्यात्मिक ग्रथोका हिन्दीसे विषय परिचय । 


आधुनिक जैन कवि ३॥॥) 


चुने हुए €२ कवियो, कवियित्रियो की खास खास रचनाओका सुक्कुलन 
और कवियोका परिचय । 


हिन्द जेन साहित्यका सं० इतिहास २॥«) 
हिन्दी जैन साहित्य का इतिहास तथा परिचय | 


'इपालारमंमक ३ पराा०हक्‍्म8पार कामंगय॥ 2५ नाउानजनालं कर ायंडरा पनवमरक" 


जन १९५७ में प्रकाशित 
समिलनयामिनी 


जिसकी 'मधुशाला' का अमेरिका मे सस्करण प्रकाशित हो रहा 
है! उसोी भारत-सपृत- बच्चनकी श्रेष्ठम और नवीन कृति। 


“777 ” 5». बेदिक साहित्य 
हँ 


१. एबसिक 
/ मे करदिकः धर्मके प्रसार भोर तुत्सम्बन्धी साहित्यकी खोजके लिये 
रू. दया भमण करनेवाले श्री रामगोविन्द त्रिवेदीके जीव॑न- 


है हर पंप और अध्ययनका सार । 
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